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अनुवादक का वक्तन्य 


हमारे विश्वविद्यालयों में दिन्दी को थित्ता फा माध्यम 

यनाया जामा तो प्रसन्नता फी यात है लेफिन हिन्दी में विभिन्न 
विषयों पर, विशेष फर दर्शन सम्बन्धी, नो पुस्तक लिखी जा 
रहीं हैं उनकी ज्चर भाषा, विपय का देढ़ा मेंदा। प्रतिपादम और 
संदिग्ध विद्वत्ता निराधाजनक है। 

इस स्थिति को देखने हुए जब तक तथारुथित धिद्वान दिन्‍्दी 
में प्रामाणिक पुस्तकें लिख सकने को क्षमता प्राप्त न फर लें तब 
तक श्ंग्रेज़ी को पुस्तकों का प्रामाणिक अनुवाद प्रस्तुत करना ही 
ज्यादा दितकर है| 

अनुवाद फी प्राम्माणिकता मूद्ध झब्दों का ज्यों का सो 
अमुयाद कर देने पर निर्भर नहीं होती। अनुवाद प्रामाणिक 
तभी दोता है. जब मूल भावों के साथ साथ मूलपुस्तक का 
बातावरण और उसकी समीवता भी अनुवाद की भाषा फे 
घरातल के श्रतुरूप उतर आती है । अनुपाद फो शाहिदक से 
होकर भरासंगिक होना चाहिए। इस ध्र्थ में अनुवाद भी एक 
कला है। 

यदि नीतिशास्त्र सिद्धान्तों का अध्ययन न होकर मनुष्य 
और उसके आचरण की विभिश्नता का अध्ययन है तो नीतिशास्त्र 
पर भ्रस्तुत पुस्तक से थच्छी और कोई पुस्तक नहीं है। 

अनुवाद के अनेक स्थलों पर व्याख्या सम्बन्धी कठिनाइयों 
का इल करने में मुझे मूल लेखक प्रोफेसर फिलिप ह्वीलराइट फा 
सतरामर्श सदा मिलता रद्दा है जिसके लिए मैं इनका अत्यन्त 
श्राभारी हूँ। 


इलाहाबाद 
जुलाई, १६५३ >अल्क 
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नीतिशास्र का अर्थ 


मनुथ विवेकशीक्ष प्राणी दे । इसमे सन्देद नहीं दि अ्रन्य प्राणियों की 
भाँति बह भी झपना अधिकांश समय श्रपने बातावरण को श्रावश्यक्तादो 
हे हो पूरा करने भें लगाता है । क्तु जय उसे जगत का और जगत में 
प्रपने होने का ब्रोध होताहै तो बह मनुष्य होने के नाते जगत वा 
मू्पॉकन बरता है और उसके श्रनुसार ही किसी चीज़ या काम का वर्ण 
(0४०६) करता है । उसको अआएने श्राप को जान सकने शरीर शात्मद्ान 
है भ्राधार पर मूल्यांकन श्रौर सोच सममतर वरण कर सकते बी छमता 

' 0 ३से धन्य प्राणियों से अलग करती है। 
:  नीतिशास्त्र वी परिभाषा योद्री ज्ञा सकती है; नीतिशासत सोच 
समेत किए; गए. बरण, उसका निर्देशन करने बाले उचित श्रनुचित पर 
हों भौर उस बरण से प्राप्त होने बाले लाभों का व्यवस्थित अष्यप्न 
रै।ररण के लिए झाचरण (एला2शंण्पा) करना पढ़ता है, इसलिए 
| ऐनेशाप्त बा आचरण से घनिष्ठ सम्बन्ध है। हित हर आचरण में 
| शिसूर् बरण नहों होता। यहाँ लीविशास भौर मनोविशन में मेद 
| ॥ै। नोतिशाखर और मनोविशन दोनों में दी मानवी ध्ाचरण के विषय 
; * शत बुच्च कष्टा जाती है, डितु उनषा भेइ मानवीय धआाचरण फे शारे 
मैं दरणग-श्रलग भ्रइन उठाने और इसलिए विभिन्न गोजपद्धाति शपनाने 
ऐड है । अनुभवाभित विशन (लागजरसंएे घ्लेध०८७) होफे मे 
स्रोरिशन में ममोभौतिक (छथोप्न)8८व) चावरण फे तष्गे, 
के करणामक नियमों और उसके पूरक पनीय प्रभादं का झष्ययन 
हि शा है। नौतिशाल्न में भी मनुरर के मनोनीविक झारस्थ पर 
दिद्र किन जाता है कितु यह विचार चाररण को बसा होना चार 
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इसका निददेश करने वाले मापदंडों के परठंग में ही किया जाता है| इस 
झकर नैतिक इृश्क्तित में आचरण को “आचाए (८णातप्र८/) कहा जाता 
हैं। जिस आचरण पर नैतेक विचार नहीं हो सकता उसका अध्ययन 
ऑीविशाम्र में नहीं क्या जाता | 


१ नैतिक विवेक का स्वभाव 
(7॥6 २०६४एा९ ए ध०॥) एलफएलब०7) 

अन्य लोगो के सामने श्राने वाली नैतिक स्थितियों की कल्पना कर 
और उन्हें अपना बनाकर या समय-समय पर स्वयं श्रतुभव कौ गई 
जैविक स्थितियों पर सोच विचार करना ही श्रविकल मैविक विच्ारअणाली 
दै। उदादरणार्थ : 
एक नवोदित वकील एक राजनेतिक नैता का हत्या संरंधी 
मुकदमा लड़ रदां दे । लोगों का शक नेता से वैमनरय रखने 
वाले एक व्यक्ति पर है | उस व्यक्ति को फाँती दिलवा देने से 
नबोरित वरील का भविष्य 'उज्यन बन सकता है| कित मुकदमें 
के बीच बुछ ऐमे नए प्रमांण मिलते हैं जिनसे श्रमियुक्त निर्दोष 
टहग्ता है। अ्रव नवोदित वकील को क्‍या करना चाहिए ! यदि 
यह श्रमियुन्द्र को निदोष सिद्ध कर फासी से बचा लेता दै तो वह 
जनता वा कोध भागी बनतो दे और उसका भपिष्य श्रन्धकारसय 
हो जाता है जिसका ग्रतर उसके परिवार झोर बालबंचों की शित्त 
घर पड सकता दै। दूसरे एक निरपाघ व्यक्ति को फाँसी लगाव 
देना झ्रन्याव है। यहाँ न्‍्याव और स्वार्थ का संघर्ष है। ऐस' 
सिवा में जबकि एक व्यक्ति के जीवन मरग्य का प्ररन है नवीरित 
यकील का कतव्य कश है ? उसे करा करणा चाहिए ! रद 
हक ब्पन्दि का भित्र अस्पताल में एक अमाध्य रोग में 

चड़ा दनसुक्ष कर मर रहा है । येगी के अब्छे हो सकने की कोई 
रूनावना नहीं है। उसझे इलाज का ब्पर्ष खर्च उसके पत्र का 
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चोक बनता जा रहा दै | सेगो कुछ प्गकर जल्द मर जाना 
चाहता है जिससे उसे कर से छुटकारा मिले श्रीर उसके परिद्ार 
का बोक भी दूर हो जाय । वह अपने मिश्र से ज़हर ला देने वी 
ख्टता है | अब उसका मित्र क्या करे ? नैतिक दृष्टि से क्या उसमे 
छक़ व्यक्ति की झुत्यु में सहायक बनने वा अधिकार है? दूसरी 
ओर क्या उसे अरने मित्र और उसके परिवार का दुसा और 
बोर दूर नहों करना चाहिए ? विभिन्न हृग्टि से दोनों ही बाते 
गलन है; किंतु उनमें से एक को तो करना ही है। तो उत्त क्या 
करना चाहिए, ? उसका कर्दब्य क्या है ! 
एक कॉलेज फे क्‍्लकों ने इंदताल कर दी है क्पोंकि 
उनकी तनख्वाह नहीं बटाई गई दै जिससे उनका जीवन निर्वाह 
दूभर हो गया है । उनवी माँग न्यायोचित है कित् टनकी दृड़ताल' 
में कॉलिज का कम चौपट हो रहा है। कॉलेज के लड़कों वो 
उनकी जग काम करने को कट्दा लात। है और इसके लिए, उन्हें 
पारिश्रमिक देने को प्रदिशा भी की जाती है । क्‍्लेज फे लड़कों 
के क्या करना चाहिए; ! यदि वे इृड्धताल तोड़ने में मदद देने 
हैं वो क्लकतों को भक्त मार कर काम पर वापत श्राना पड़ता है 
और उनको माँग पूरी नहीं हो पावी । क्या लड़बों को इस तरह 
डूससें के द्वित में विजन डालने का अधिकार है! यदि वे बाधक न 
बनें तो क्कों की माँग पूरी दो सकती दै। ऐसी स्थिति में लड़कों 
का कर्त-्य क्‍्य। है ! उनको कौन डॉचत मार्य अपनाना चाहिए; १ 
इन टोनों स्पितियों में अलग-अ्रज्ञग ने देक समस्पाएँ सामने झा 
है। उन सबमें निहित नैतिक विवेक को काये मे परिणत करने पर कुछ 
विशेष आवश्यकताओं पर प्रकाश पड़ता है। 
(१) वेसहिपक पर (0६० (४९७) को परीक्षा और स्प्ीकरएु-- 
जो स्थिति सामने है उसमें प्रसंगानुवुल काम कर संकने को संभावनाएँ: 
क्या हैं? हरेक स्थिति को क्या अच्छी तरद समझ लिया गया है! क्या 
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नके आपसी मेद को मलीजलि देख लिया झा है? उनसे र्यितियों में 
या और दुछ निद्वित नह टै या ब्यानपूर्यक देखने पर उसमें श्रीर बातें 
| निकल सहती हैं ? उद्दश्ग्ण के लिए नवोदित यहील के सामने एक 
ठग यग्ता थी हो सकता था : यह अ्मिषुक्त मो छुड़ाने के बदले में 
से गुप्त रूय में रिश्यत लेने की ब्यवस्था कर सकता था। ऐसा करता 
के नामी सा्थतनिक कार्यकर्ता को निस्सन्देह शोभा नहों देता हिठ इससे 
क तारिक संभायना के पता तो चल ही जाता है। 

(२) परिणाम का युक्तिमंयत उिेयन->डूसरी बात दर वेकल्िक 
ते के सभव १रिणामों पर विचार करना है । चुँहि यहाँ कल्पित भविष्य 
; विषय में पूर्कृंषन हो सकता ई इसलिए निष्कर्ष में श्धिक्राषिक 
प्प्यता ([700//)॥05) हूं। हो सकती है, निशिचितता नहीं । बस्ण 
बे श्रनुभव पर जितना द्वी अधिक निर्भर होगा उसमें उतनी ही उपपथता 
गी । वर्तमान स्थिति चाहे क्तिनी ही नई क्यों न लगे फिर भी 
एलेपण करने पर उसमें कुछ ऐसी बातें ग्रवश्य मिलेंगी जिनका साधर्म्य 
ब॑ थ्रनुभव में मिल जायगा या जिन पर कार्य-कारण नियम लागू हो 
केगा । ऐसी विशेष बातों का विन्यास या तो साधम्ये (30:0०8७) से 
[स समय जो कुछ किया जा रहा है उसी के समान काम का पहले क्या 
रेशाम हुआ या) या झलग-अलग बातों को देखकर (श्रागमन) उनके 
धार पर बनाए गए सामान्य नियमों (निगमन) की झागमन-निगमन 
णाली ( 00फ०0ए९-0९९४८४४९ 70000 ) से किया जावगा | 
ग्रेदित वकील जो कुछ भी करेगा उस्ते अपने कानूनी पेशे, जनता के 
व और अपनी पारिवारिक आवश्यकताशरों को ध्यान में रखकर ही करेगा। 

(३) कल्पना द्वारा श्थिति में अपने श्राप को रखना--बस्ण करने 

संभव परिणामों पर्‌ हो सोच विचार कर लेना काफी नहीं है। नैतिक 
ब्रेक विज्ञानीय न होकर मानवी और व्यावद्वारिक होता है। दो बातों को 
डुनीयता का सह्दी निर्णय कल्पना में उन दोनों का अनुभव करने से दी 
सकृता है। श्रतएव तौसरी ग्रावश्यक्ता अपने को कल्पना द्वारा भविष्य 
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में रस सकता है. जिसमें ब्तेमान काचग्नैक झनुना सब्धे लगने लगें। 
टुर्नाखर्श ऐसा बहुत बम लोग बर सकते हैं| बड़मात भिष्य से चरपिक 

» झआहपी घोर ध्ाइस्‍पक होता है। अरे के भरपिष्य में रख सबने के 
लिए कल्पना रफसे दा अ्म्पास छादिए छीर रिक्िव नैठितर विदारक्र को 
इठमें निपुरा होना बाद्ि|। 

(४) हिो काम का थनाव हिल लोगों पर पहैधा उनके दृश्िपोण 
से झपने साइरय को कन्दना करना--इस समय जो निरय किया जा रहा 
है यरि उसका बोर महत्व है ठो उसका प्रभार विभिन्न छोगों पर जिभिष्र 
तरद से पदेगा 4 नैतिह रोज में पद ममभले दी बड़ी गहता देह पे 
लोग उस बाम को दिस हड्डि में देखेंगे ॥ आअतएव हमे श्रम्ने और दूसरों 
के दौव एक नाटकोर दादाग्म्प रपारित कर लेना घराहिए। पह इसलिए 
संभव है हि उसन्यास ददने या तमाशा देखने मे बलरना टप्यात था 
अमाओे के धात्रों में इमाग ताइसय ढ़ुय देटो है। ये पाप हमे सुस्य करते 
है शरीर दम थोड़ी देर को उन्हीं बी दुनियां फे हो जाते हैं। दम उन्हीं 
जी भाशनाओ्रों में रस लेने श्रीर उनके दर बात सेशद्वानुभूति रणने 
खत ६ | 

रामानिक चेठना श्नेक व्यक्तियों में, श्रत्यथिक ददार व्यक्तियों में 
भी, झावेश के साथ ब्राम करती है। दूखरों को आदश्यकताशों और 
अधिकारों को देख मइना उतना दी कट्धिन दें जितना भरते भविष्य फे 
लिए: उनकी ठरेद काम कर सकना । नैतिक विचारक दो अपने सामाजिक 
इशिद्वेत्न का विकास डग्ता चादिए क्‍्योर्क बड़ तभी दूसरों की श्रायश्यक्त- 
कारों द्लौर अधिवारों को, ज्ञो व्याय का आधार है, संतुलित रुपसे 
देख सकता दे! 

( तीसरी थ्रावश्यकता बी भाँति यहाँ भी दूसरे श्रावश्यक्रता फे 
अनुसार ) जिन परिणामों का पू्ठभास मिल चुका हो उनके दर विकल्प 
बक्त में काह्यनिक प्रद्लेपण करना चाहिए । 

(३) निद्वित मूल्यो का श्रेकन और उनकी तुशञना-- होनरी श्रौ८ 
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[तिकता का आधार हैं। मान लोजिए. कि उपलब्ध विकह्य पक्षों में रू 
उर्वोत्तम साध्य है| इस साधथ्य तक क, ख, ग साधनों से पहुँचा जा सकता 
१६ अतएब साथ्य तक पहुँचने के लिए, क, स; ग साधनों में से जो भी 
पाधन अपनाया जायगा वद उस समय हमारा कतेव्य बन जायगा । विवेक 
मदि दृदता श्रीर छुद्धिमानी से किया गया हो तो वह "मुझे क्या वरना 
चाहिए !? इस प्रश्न का निरपेत्न उत्तर दे देता है, चादे बह उत्तर कुछ 
डदालतो में 'कुछ न करो! ही क्‍यों न दो । 

ये खातों आवश्यकताएँ नैतिक विवेक और बरण के सभी अनुभवों 
में श्रष्ठ रूप से नहीं मिल सकतीं । वे यहाँ दिए. गए. क्रमानुमार भी नदों 
दो सकती | कभी कभी दो साध्या की सापेक्षिक योग्यता पर विधेक किया 
जा सकता है श्र साधनों को विषेक करने के साथ साथ या उसके बाद 
खोजा जा सकता है। झभी-श्रभो किया गया विश्लेषण नैतिक ममम्याओ 
के स््रभाव पर कुछ प्रकाश डालता दै श्रीर उसकी परीक्षा उसे इस 
भ्रध्याव के शुरू में दी गई तीन नैतिक स्थितियों पर लागू करके शी जा; 
सकती है। 

२ नैतिक स्थिति का तार्किक विश्लेषण 


» दर नैतिक प्रश्न में एक आदेश ( ऐसा करना चाहिए ) का श्राप्रह 
(००४॥०" रहता है । किंतु इर तरह का आग्रह नैतिक आग्रह नहीं 
होता | तार्किक आग्रह और विवेक॑पूर्ण आग्रह में भेद दै। मकान बी 
दशा का आग्नष्ट है कि उसकी कोमन इतनी होनी चाहिए,” मौसम का 
आग्रह है कि रत वो वर्षा होगी”, ये ठार्किक आग्रह के उदाहरण है । 








$ हिन्दी में 002॥7 का पर्याय चादिए' है डितु 'चाहिए! क्रिया 
का प्रयोग भाए के अनुद्ूल नहीं पद़त। और भद्द। रूगठा है, इसलिए 
मैंने 00४7 की जगइ “आग्रह? शाइद्‌ रकखा है + दस शब्द को खपाने 
के किए मूत् वावर्यों में कहो कहदं थोड़ा १रिवर्सन करना पड़ा है । 


ह ५ 


ष्द नीतिशाश्न का आलोचनाव्मक परिचय 


*दुर्नेल शरीर खत्थ बनने के लिए व्यायाम का आग्रद रखता हैं; यह 
पवेबेक्पूर्ण आग्रद का उदादरण है। नैतिक आग्रह की भाँति उपयुक्त 

उदाहस्णों में आ्राग्रह! शब्द का दो प्रकार का प्रयोग भी जिसी साध्य या 
मापदएड के धति योग्यता फे झोने को व्यक्त करता है । ता्किक झाग्रह 
मानवी आचरण पर लागू नहों होता; विवेकपूर्ण थाग्रह लागू द्ोता है 
और उसके द्वारा व्यक्त होने वाली अनिवार्दता किसी इच्छा की अपेच्ा 
रुखती हैं । क्ित नैतिक आग्रह किसी शर्त की अपेक्ता नहींरखताः हमें 
अपने सम्मान का झुयाल रखना चाहिए--इसका अर्थ यह नहीं है कि 
हम यदि न चाहें तो सम्मान का ख्याल न रे । सम्मानित बनने के 
प्रलिए दूसरों का आदर पाना अ्रच्छी बात है, कितु हमें अपने सम्मान का 
ख्याल दर द्वालत में होना चाहिए। कांट नैतिक श्राग्रद को तिरपेत 
आदेश ( 09॥69०१८४) ॥79870५४8 ) कहठा है। निरपेत्ष होने से 
जैतिक और विवेकपूर्ण झ्राप्रह में मेद है, आदेश होने से वह तारिक 
आग्रह से भी अलग है| नोविशाल्न में नैतिक श्राग्रह का ही अध्ययन 
किया जाता है और इस पुस्तक में थराप्रद शब्द का प्रयोग नैतिक श्र में 
में ही किया जायगा। श्रव दमे नैतिक श्राग्रह की मुखर बातों पर गौर 
'करना चादिए। 

मूल्य और संभावना ( ५४)॥6 290 765अण॥ ) 


इर नैतिक स्थिति की पहली बात उसमें किसी मूल्य ( ४४/०० ) 
नी उपश्थिति द्वोती है | जिस वस्तु को इच्छा की जाती ई उसमें मुल्य वी 
उपस्थिति का श्रनुम३ भी क्या जाता है। मूल्य निर्धारित करमे फे लिए 
सोच विचार करना जडरी नहीं है। जिस प्रकार निर्णय अनुभव की सदी 
ड्याख्या कर सकने से सद्ययक होता है उसो श्रत्तार उसकी सद्दायतां से 
मृत्य” ये: तत्कालिक अनुभव को भी टीक ठरद से देखा जा सकता हैं। 
फिसो बस्तु का झुल्य टस बस्तु की इच्छा करने पर निर्भर नहीं होता; 

«» तो मुल्य की उपस्थिति का सनोभौतिर आधार है] 
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किसी बल्लु में मूल्य मानने का अर्थ उस बस्तु को किसी न किसी 
दृष्टि से भेवस्कर समभना दे । श्रतण्व नैतिक स्थिति की उपयुक्त ब्रात को 
दोहराते हुए, हम यह बह सकते हैं कि कुछ वस्तुओं को भेयस्कर मानना 
चाहिए या, भेय शब्द के सापेक्षिक होने से, कुछ वस्लुश्रों को अन्य 
चलछुओं से अच्छा मानना चादिए.। किंतु क को खसे अब्रच्छा मानना 
ख को क से बुरा मानना है। इसका अर्थ यद है कि बुछ वस्तुएँ श्रन्य 
बस्तुओं से बुरी द्ोती हैं। अतएव तुलनात्मक दृष्टि से श्रेयत्कर और 
अश्रेयस्वर में मेद कर सकने की योग्यता ही नैतिकता की पहली ध्यावश्यक 
शर्ते है। क्या ्रेय्तर है और क्या नहीं है ? यह दूसरा हो सवाल है। 
यहाँ तो केबल इसी बात पर जोर दिया गया है कि जो व्यक्ति कुछ 
बस्लुओं को श्रम्य बस्तुश्नों से अधिक महत्ता नहीं देता उसके लिए मैतिक 
समस्‍या हो ही नहीं सकती | ( ऐसे मनुष्य के सामने नैतिक समस्याएँ हो 
भी ठक््ती हैं इसे समभना ज़रा कठिन है )। श्रतणुव मैतिक समस्या के 
हो सकने को पहली शर्त कसी न किसी मूल्य बी उपस्थिति को मानना है। 

नैतिक समस्या की यह प्राथमिक विशेषता नीतिशासत्र को आदर्शात्मक 
( 0०४72 ) विज्ञान बना देती दै। नोतिशाश्र अनुभववादी विशानों 
के श्र्थ में विज्ञान नहीं दै और टसकी चिंतन प्रणाली भी स्ंधा अलग 
है नीतिशास्र को विज्ञान शब्द के विस्तृत अर्थ में द्वी विज्ञान कद्दा जा 
सकता दै क्योकि उसकी विषय सामग्री को व्यवस्थित किया जा सकता है 
और कुछ निद्धान्वों की खोज भी की जा सकती है। भीतिक-विज्ञान, 
मनोविज्ञान, अर्थशासत्र आदि में तस्य-सकलन पर ही जोर दिया जाता है, 
किंतु नीतिशाश्न में तथ्यों को गौण समझता जाता है और उन्हे वहीं तक 
लिया जाता दै जहाँ तक उन पर नैतिक मूल्य लागू दोते हं श्रीर उनका 
मूल्याकन द्वो सक्तदा है। भाग्त गमे देश है, यद्द एक दष्य है; वहाँ के 
लोग गरीब हैं, यह भी तथ्य दै। दोनो द्वी बातें तध्य हैं. कितु हम उनके 
भूल्यॉकन में भेद करते हैं। मूल्यांकन के यही भेद, यद्दी आदर्शात्मक 
भेद, दी नैतिक स्थिति की नींव हैं । 





डुस ठरद बदलता 
झा सकती | क््शिी 
ज्ज्लनद्दी अऋच्ची तद समभा मी 


मोविझम्र बा हर्ष ह्‌३े 


हित रद अन्टशषट पर्यात हैं | पटि हम हिसों बाम को संता धीर 
हब्से बझयदा समम; बर बग्ना घादे तो करा हम उसे बर मो शक्‍त है? 
हमें मालूम है हि श्म ऐसा नहों दर सकते | मोद पा झतुमत सनी का 
होता है--अन्तईन्द और संपर्य में हम कर्म करने का उसित मांग जानने 
हू ६ बोई न बोई दृथिफ प्रजोनन हमें उस मार्ग वो छझयनाने में णश 
डालदा है । में रुता इस इरनुभप्र पर भी वियार करना चाहिए । 
३ -द्वित और आऔवित्य (6००4 बतव राह) 
हम थो करना चाहते हैं भर हमें झो १रना ब्राहिए उसमें श्रस्गर 
रिगेष होठा है: ब्ेमान हित और छोचित्य में चसंगति सो मालूम 
पढ़दी है। झैसा दि पहले शद्दा जा घुक्ा है नैतिक विधेक सम्बन्धी दोनों 
बेहरिरिक पढ़ों. में से रिसी न दिसी को दितबर माना गाता दै। दिलु 
प्रतियोगी दितों के गुथ स्पा भिप्न शे सकते हैं ॥ मान लीविए हि मेरा 
अपने मित्रों के साथ दैदकर चाय पोने को ही चाहता है जबकि मैं जानता 
हैं कि शाम गा समय मुझे: 'प[ने में लगाना चादिए। एक जी हो ऐड 
जाते को करता है और दूसण चले झाने बो। पहली इच्छा आ्राफपक 
श्रौर बलवती है गिंतु उसके पीढे बौद्धिक श्रनुशति नहीं है; जबकि-- 
नैतिक चाप्रह्द की माँग दूसरी दी है। उसमें अरन्त्रेरया न 
शोझर अनिवापदा दोती है। दम अपने को उफसाएं जाने का 
अनुभव नी करने, किंतु हम स्वयं झयनी ब्न्त्मेरणा के विरद 
अपने को ही उकसाते हैं ।* 
ऐसी रिपति से सभी परिचित हैं | उस समय तब्रियत बह काम करना 
चाहती है जो कर्तव्य के प्रतिकूल पढ़ता है। उस तल्तालिक झ्राकपण को 
वोड़न के लिए प्रयत्न करना पढ़ता है। ऐसे अपक्ष की आवश्यकता, उरो 
डर खकने का मार्य देखना श्रौर उठे अधिक लाभ भी झाशा से अच्छा 
समभता वही सेब नैतिक श्रा्रद् की श्रनुभूति की शर्ते हैं 


ऊ 
- * झआव्‌ फोड़ित, ए० १६३०७० 


53 नीतिशाख का श्रानोचनान्‍मक परिचय 


यद्योवे दिस और औचिस्य प्रापः रिगेघी दोते हैं ढिंतु उनमें श्रैतरंग 
सम्बन्ध होता है । उनके रिगेध की ब्यायगा द्ित! रास्द के अ्य्य में 
विभेद--श्रान्तरिक ([एध7ं८) थ्रीर ऊपरी (&झप्राप्रश०) दिव-- 
से की जाती है । जय कोई हित अपने श्राप्र में साथ्य द्वोता हतो उसे 
्रान्तरिक हित क्ड्टा जाता दें; जए उसे किसी और द्वित को पाने का साधन 
बनाया जाता है तो उसे ऊपरी या मैमित्तिक ([750ए0/7८70]) हित 
'कह्दा जाता है। यद सम्बन्ध बदलता रहता दै क्पोंकि साथ्य और सापन में 
मेद्र कर सकना सदा संभव नहीं है । जो एक दृप्टि से साध्य हैं वही दूसरी 
इप्टि से साथन द्वो सकता दै | फ़िर भी इम सामान्य रूप से यह कह सकते 
ह कि शल्य चिकित्सा से ऊपरी लाम द्वोता है क्योंकि उससे भदिष्य में 
औोगी के अधिक स्वम्प द्वोने की आरा की जाती है | शयात्र पीना आान्तरिक 
दद्वित है क्योंकि शरात्र पीने के लुक के लिए दी पी जाती है, हिती और 
अयोजन से नहीं | कुछ हित एक साथ ऊपरी श्रौर आन्तरिक दोनों दी 
ते हैं, जैसे स्वादिष्ट और स्वास्थ्यप्रद भोजन, प्रल्लित करने और 
आादरी मोंद लाने वाला स्नान । किसी श्रान्तरिक हित (जैसे अच्छी नौकरी) 
वी प्राप्ति के लिए. उचित मार्ग अपना सकने का एकमान साधन यही है 
पके किसी ऊपरी द्वित (जैसे मेहनत से पढ़ना) का वरण कर लिया जाय। 
ऐने अवसरों पर काम से प्राप्त होने वाला दित ही ओऔचित्य का आधार 
होता है, किंतु यद दो सकता है कि कर्चा को दूरस्थ हित दिखाई न दे | 
ल्वालिक द्वित ( जैसे कि विलासमय जीवन का मुख ) के प्रति आतक्त 
होने से कभी-कभी यथार्थ में दो द्वितों (वर्तमान विलासिता और भविष्य) 
भा विरोध वर्तमान द्वित -(विलासिता) श्र वर्तमान उचित मार्ग (मेहनत 
से पढ़ना) का विरोध लगने लगता है।. 
.' “ इच्छायक्ति का विरोधामास (द्व80०5 ० एशप्त०ा), 
जिन स्थिवियों में वास्‍्तव्रिक सैतिक संघर्ष झोता है और प्रलोभन को 


दबाने के लिए नैतिक प्रयक्ष करना पड़ता है वे नैतिकता के लिए अत्यन्त 
्‌ 





अप 
+ चल 


नी डिशाड व) ऋर्ष हक 


आपपक हैं । बिसी हैतिक डिद्वानत दे स्वासकाओ है #कैल $। ही झा, 
इसे बात में है डि बह मडिइ संपर३ में रब रजिद शत झबे हरे | 
शिलिइम झेम्स मे 2टिंए सोपर इर उस ग्दिति में शान है खिल्मे “एक 
आग परमादेस्ट) से चापेश घर रापत में इटप पटपदाप्ों बे! 
इसने दिया था हरे आओ “पिररेर था बण्ड 6 प्रदडस) ६९ ४३ ?२ 
सके झीर एप शाल्ते वाली छागे बो शतापो रो शरू।। दर बहुछ है: 
इच्छा शति को टुचिपा मे, जब $ द्ाटरी को प्रब्ण पे 
रहही है, रमें लगदा है मानों 8म धायप/म पेय के मांगे 
दर बढ़ रो हो। धएरि शाघर्ण उर्ेश१ धारान मास शेष 
है हदती हप उमे नहीं पग्रस्ना! ॥ शे ग्याक शम्प्रशिकिश्त मे 
अरे दर बो दुश लेटा है दा इतेग्र हे लिए शपाओ 
गलनियाँ सुर लेट है इसे हगण है घालो रह उस बरद दिप- 
प्रत्तिद्र के मार्ग दस चल १६ हो... 

आह चम्दरेग्या निरंस रो छा) पदटी है ॥ि॥ दी 
कृप्रिम रूस से प्र+ण दनाता थाहिए । उस्ज्ो प्रणणत दाग परत 
* बनाए मादा है मितमे ध्राइशों सक शति शिमप्र मारा बी शान 
पहली है जर कि धत्थ्ेट्या दी मात्रा स्थाई लगी £। 4३ 
जब पपत् दी स्धारत्ष में थ्राएर्स उतरप्र ऐल्िड ध्रतिदेध एह 
सिजदी होदा ई हो उसडी मात्रा दिन बात से विर्धारित होट 
है ! प्रविगेष की मद्ानदा में शो बदि ऐे>्द्रड फ्ैया कम होगी 
दो प्रयत्ष भी कम करना पड़ेगा । प्रतिसेष ढो मारता थे; माप 
प्रदक्ष भी मदाल घन शादा है। अदण्द आदशोभफ़ दा गीविझू 
डाई थी सर्मीचीन परिभायापों डो जा रुइती है; चपिरतम 

प्रकितिष के मार्ग पर चलना दी मैतिक काये है।९ 











. विडिपम भेग्सर 


वि प्रिड्षिरिश्स आाद्‌ छाइरोबोशी 
है $32222/02 के छ्, 
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१६ सीविशास का ब्रानोयनामह परियर 


कैम्स फे इस गग्मीर विशेधामास को सममलत्े के लिए हमें भीविड 
जगत फे साथम्ये से मैतिक स्थिति को रश्स्स्या करसे डी प्रचलित प्रशुसें 
से बचना चादिए । भौतिक विशनों के श्रप्ययन में सयूनतम ्रदियेष के 
मार्ग को श्रस्ताण जाता है । रिशान फे निपम ययावय अनुभव पर एूर्ण 
रूप से घटित न हो सइने फे क्रास्य ही सार्यभीस होते हं। कोई मी 
नियम ययातथ अनुभव पर उदों वा त्यों लागू नहीं होता। वैशनिक 
अपनी प्रविधिक श्रारश्यकरताझओों के श्रमुमार नियम बनाने में स्वतत हैं । , 
कित॒ विज्ञानीय नियम इसें नैविक अमुभर के बारे में दुछ नहीं अठाते । 
नैतिक श्रनुभव फे ज्षेत्र में हर ब्यक्ति अरना अस्वेपक रपय॑ दै। श्रन्तर्शन 
से यद्द पता चलता दै कि मैतिक संघर्ष में हम श्रधिकतम प्रतिरोध के 
मार्ग पर चल सकते हैं श्रीर चलते हैं ! 
उद्देश्य पर विचार करने से हमें क्या करना चाहिए ?” प्रइन को 
“दम क्या करना चादते हैं ! में बदला जा सकता है | इस विषय में बंद 
या झन्तर्टेष्टि ही सध्यत्य का काम करती हैं। इमारे लिए चाय प्रीने का 
मुक्त छोड़ना इसलिए उचित है कि भविष्य में उससे हमार हित हो 
सकता है: हमारा समय और पैसा दोनों बच सकते हैं। बस्णीय काम 
तत्कालिक वृत्ति से श्रलग दोता है किंठ उसमें भी एक तृतति होती है! 
हम कहपना द्वारा अरने आप को भविष्य में रख कर अपने लान, हित 
या परितृति को वर्तमान श्रनुभव से अलग करके देखते हें । मनुष्य अपनी 
इसी योग्यता के कारण बौद्धिक प्रायी है। उतकही योग्यता जर्ाँ तक 
उसके श्राचार का निर्देशन करतो है बहाँ तक यद्द मैतिक भाणी भीं है। 
मनुष्य की अ्रनुययन करने को योग्यता परोपकारिक श्रा्नह 
( 40णजञञा८ '०पह़ध!) में भी इश्गोचर ड्ोदी है) मतुष्प कर्तव्यों 
को अपने भविष्य फे लिए. दी न कर दूसरों के लिए भी कर सकता है। 
यहाँ फिर बुद्धि दो मष्यर्य होती दे ॥ मनुष्य लाभ, हित गा 
परिहृति को परितृप्ठ होने बाले व्यक्ति से और अ्जुभव की झम॒भव 
करने वाले से अलग करके विचार करने की योग्यता रखता है। 


दिशा 4 छा 4 


दटि रवविति ही धरनिलाहित इा३ है रा बह सा, है, पं चरा नये 
डैहे हो है कही ६ & बे (हिए | झपते ुत्र बी भति दुर्ग 4! 
हुल भी हाय है कोर एाडी बोड ने बगमे हो शत दी भा + 
काली धर: क छऋापह हे) कह विदशन आापना है जप इत ४४5 
किलिं३ वो झइायाए श्ना दही ६4९ 
हरी झजुदरयन मे ईशा झोर बल्यदृरत बे झादेग दुढ्गा ए शत 
बाय सपा बसे छो हुस अरे शाप बरदाना परत ॥' (धाम 
घलििुलईद दा ने न्याय ९५) एक मामय बता बन शाह रे । 
धहएश रडिप धौर धदवित लिएपंद शस्य नहीं है। गाल बडने 
है धणतय दिए बास बी रात था झहुमित बहा शत है उगका गाव 
का; के धाबार पर कोर ने बोर मार प्रवरर पहला है।नीवशारदी द्रव 
फिेइ रहे ९॥ ४६ दिड्डान्त पिडिए प्यप्धारब) झऋपेरा ग्लडे है दर 
सीडिशनय बा पर्दीह चर्च सनी हरा हो शष हा है जद नीतिक सिद्वएयों 
को चार्र्स हाप्पोंढर शाम के सर्प मे रशिय शव बना लिषा शाप । 


४-मापद॒णद फो सोग 

किंतु बह दूद्ठा झा खपरा है हि. ठदित छोर छदुनित को पहचान 
केसे बी शी ६! दस यर पैमे मान में हि नैतिक धम्लेंटरि पे 44ाख 
में इलेसो थे: दोषित बागी लि्येष डरिया क्षशप्ता है! शम यह 
ढैगे घान गत ह ड़ि इमारों मैतिइ अन्यर्शी? गा पर्यास विकात हो धुरा 
28 उनमे इुड्धि ही हो हांटी नहीं होती, उसे एरे कामों ढो चोर भी 
खाया जा सकठा ६। मानदरी श्रादार को डबित झघदा चगुयित ठह- 
राते या दो प्रतिषोंगो मूल्यों मे से एड; थरो प्रेयमदर सम, कर ठसरा 
वरय करने को इसीटी क्या है? शगके लिए बेर बसौटियाँ प्रतव 
कीगईई। 

4 ब्वाट, यही पूरे १९८ 

4 


प् सौतिशास्त का आज़ाचनानमक कदचब 


( १ ) खाभाविह प्रवनिपा--लोग गदहते है हि अरनों अन्तर 
पच्चों पर चलो और यही काम करों जिससे श्रद्िकर से अधिक से 
ललि', नैसे उन्होंने इन अनर्गल यास्‍्यों में कोई नैतिड सार्थकता पा लो 
॥ ऐसे लोग वाम्नतर में नैतिक रूयों को छत्मा से इनकार ही करते हैं! 
दि झाचार का मापदद यरत्तियाँ ही हों वो श्रनेक प्रइृतियों में में हि्ी 
के का यरण कर सकने का कोई मायद॑द नहीं हो सकता। ऐसी दशा में 
) ग्शलतम प्रदृत्ति ही प्चल दोने फे नाते उचित बन जायगी। अत 
दाँ किसी नैतिक मापईंड की ओर संकेत न करके उसको केवल झसती- 
ग़र ही किया गया है 

कमी-कमी स्वाभाविक अन्तप्रेस्णाओं फे पत्ष में मानवी स्वमात्र की 
|हाई दी जाती है। इसकी विस्तृत परीक्षा चौथे श्रष्याय में की जायगी; 
।दाँ पर इतना ही कह देने को जरूरत है कि मानवी खमाव की जटिलता 
प्रौर रहस्पमपता के कारण उसका अपचय तथ्यों के किसो रूप या प्रशार 
त्शेष में नहीं किया जा सकठा ) मत॒प्य यदि अ्रम्त्भेरणा में बह जाता है 
दो बह अ्रवतर उसको दबा भी देता है और दबा भी सकता है | ऋपने 
पभाव को सुधारना और हिर से बनाना भी मनुष्य का खभाव है। 
झल्पिक पढों में आसान मार्ग को छोड़कर कठिन मार्ग प्र चल सकने 
ग्रत्यन्त ग्रावश्यक बात है, नहीं तो नैतिक किया शक्तिद्दीन और मैतित 
निर्णय निर्स्थक हो जायगा। किंतु नैतिकता के लिए अ्रम्तर्भेस्णा 
रवभाव और भरदृति को पर्याव सममने वाले इसे आर तप्य की उपेक्षा 


जानबुके कर फरमैठते हैं । 
(२ ) ब्यवस्थापित विधान ( 50076 [5 )--किसी देशका 


विधान उचितातुचित का सब्र पर लागू होने वाला मापदंड होता है। 
बकिंतु सनुस्य सारे कादूतों का पालन नहीं कर सकता । बहुत से लिखित 
काबूत एक अर्गेसेव्यर्थ हो चुके ई और उन्हें अब तक इटाया नहों 
गया है। मनुष्य सारे कानूनों का पालन तभी कर सकता है जब वह 
आती मदद से श्रचार के बारे में कौन-कौर से कानून हैं ! इसझआ पता 


तीदिशास्तर का अर्थ श्द्ट 


लगा ले | शात कानूनों में भी कुद क्ञ आदर दूसरों से अधिक है | 'कानूत 
मानने बाले? ऐमे लोग भी हैं जो शराबबन्दी पर भो छिंपकर पीते हैं । 

, बतमान कानूनी में परिवर्तन कर सकने का अधिकार सभी की है। अ्रतण्व 
वाललविक और प्रस्‍्तावित कादूनों के उचितलुचित होने का निर्णय कर 
अक्‍ने के लिए कोई मापदंड होना चाहिए। 

(३ ) सार्वजनिक सम्मति को श्रामाशिकता व्यवस्थापित विधान से 
अधिक होतो है. क्योकि कोई कॉनूज सार्वजनिक समर्थन पाए. बिना चल 
नहीं धक्ता । किर भी सार्वजनिक सरम्मात अक्सर ग्रलत होती है क्योकि 
लोगों के सोचने का तरीका भावना प्रधान या संघचारी होता है। शिक्षा 
का एक सेश्य सार्वजनिक सम्मति को उछत बनाना दे । श्रदण्व किसी 
समय्र पर सा्जनिक सम्मति को उचितानुचित ठद्वर सकने के लिए 

” किसी श्रेष्ठ मापदंड की अपेक्षा है। 

(४ ) कुछ लोग इस श्रेष्ठ मापदंड की धार्मिक सत्ता में मानते हैं । 

इस इष्टिकोण में (१) ईश्वर को सत्ता, (२) मनुष्य को थत्यक्ष या परोक्ष 
रूपए के ईएवरीय इस्शह क निमित सफ़्णले औए (३) आपने ही थे या 
गुरु द्वारा मनुष्य फे सदसद्विवेक बी चंचलता पर अंकुश लगाने के लिए. 
ईश्वरीय हच्छा की अभिव्यक्ति द्ोने के विश्वास को स्वीकार किया जाता 
है। इन रब विश्वार्सों को मान लेने पर भी उनकी व्याण्या करने की 
कठिनाई पड़ती है। चोरी न करो ; क्‍या यद्द निषेध व्यापार सम्बन्धी सब 
आतों पर भी लागू दोता है ! चोरी को एक माभौ मान्य परिमापा न 
होने से यद ईरृकरीय आदेश उचित और आवश्यक होते हुए, भी बड़ा 
अनिशिचित है। मानवजाति से प्रेम करो : ठीक है; कितु इस नियम की 
युद्ध और श्रम सम्बन्धी आवश्यक सामाजिक समस्याओं पर लागू करने 
के झनेक मत हैं । 

(५ ) सदइसदूवितेक ( (0950/९॥८८ ) हर व्यक्ति का मापदंड 
होता है | सदभदूविवेक को आवाज क्षणिक प्रवृत्ति और क्मी-कभी सा्व- 

अनिक सम्माते का जिसे र करतो है और जिस मनुष्य ने ! अपने को अर्पित 
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दिया है उसके लिए किसी भी धार्मिक या घर्मनिरपे्त कावूत से 
धड़ श्रेष्ठ और मान्य द्वोती है। फ़िर भी सदसदूवियेक राई नई है 
7 उसे ।शत्ता द्वारा प्रौद़ करना चाहिए। उस पर श्रालोचना के बिना 
सा कर लेने पर स्वार्थ स्वार्य नहीं लगता ॥ 

(६ ) अतएब सदसदूविवेक पर नियंत्रण होना चाहिए और उठती 
: मूलक व्यज्य्या करनी चाहिए। कितु इसका यह अर्थ नहीं है हिं 

नैतिकता का मापदंड बुद्धि ही है। काट ने बुद्धि को मापईड मदर 
वी चेश की थी कित॒ उम्नका चिंतन भी उतना ही विवादास्त ६! 
ना कि किसो और नैतिक व्रिचारक का | यदि उदारता स्वार्थ हे ग्रकछी 
! इसके माने यह नहीं हैं कि वद अधिर बुद्धिमूलक है। कुछ दा 
: उदारता को बुद्धिमूलक नहों समभते । बुद्धिमूलकता नीतिशास वी 
एयक अ्रंग होते हुए; भी उसको क्सीटी नहीं है। 

यह रुप्ट है कि उचितानुचित के क्िसो एक मापदंड से काम नं 

सकता । नीतिशाख्त्र को काम नैतिक समस्याश्ों के समाधान के विए 
चत नियम प्रस्तुत करना नहीं है। सक्रिय बुद्धि किसी भी बात पह 
तम शब्द कहने वाले ठिद्धान्त का विगेध करती है । यद बात नौतिर 
। पर विशेष रूप से लागू दोतो दे क्योंकि नैतिक निष्क्षों की महा 
ब्यन्ति के लिए. अचग अलग होती ६। तलालिक निर्यय श्र 
| विदसित ग्रादत या पसन्द या नियम के अनुसार ही किया जाई 
डिंद मिदान्तों पर अयकार के समर भी विचार हिया सा सकता है। 
लिइ नौलिशाख डा काम दर नई नैतिक समस्या की विशियत रूप मे 
शने के लिए शुव आदर्श 'जटा देना नहीं है । उसका काम वर्दतत 
थों और नए मुस्यों की खोज हे विए एक समुचित थ्ालौचनामक 
ली ही विकदित कर देना ई जिससे मैविइ निर्णयों का श्राधार 
हु बटर 
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नीतिशाख की विचार-प्रणाली 


औैदिक स्थिति को परिभाषा पहले ग्रध्याय में दी जा चुकी है। अब नैतिक 
स्थिति में निद्ित मूल्यों का दौर ठीड़ पता खगाने के लिए हिसी विचार- 
अ्रथाली पर विच;र करना रेह जाता है। कितु हम आधारभूत नैतिक 
मूल्यों की व्याख्या मिल ढंग से करेंगे उसका हमारी विचारप्रणाली की 
खोज पर घहुत श्रवर पढ़ेगा | यद्रि मैंठिक मूल्य स्थाई हैं और हर समय, 
इर स्थिति में, हर. मनुष्य के लिए सार्वभौम रूप से सद्दी हैं तो मैतिक 
विचार प्रणाली झुंखपतः निगमनात्मक ( ८वैंप८४७ ) होगी । निग- 
अनात्मक प्रणालो में पहने से ही प्रसुद मूज़भूत सिद्धान्तों को टीक तरह 
मे लागू करने वी समस्या द्वोती है, जैसे कोई न्यायाधीश पदले से दी प्रस्तुत 
जानूनों के आधार पर हर मुकदमे दो परख करता है। नैतिक निरपेतवाद 
(सफ्राल् 805०४ ५छ॥ ) इसी मत का समर्थन करता है। कितु 
यदि नैतिक मून्य फेबच मनोविशानीय या सामाजिक तष्य ही हैं और वे 
समाज को गति और मतुध्य की इच्छाओं के साथ स्राथ बदलते रहते 
है तो नैतिक विचार प्रणाली ग्रागमनात्मक ( ]709८४४८ ) होगी । 
आगमनान्मक ग्रणाली में किसी मान के लोगों का वास्तविक भावरण 
और थे वैयक्तिक या सामृहिक रुप से जिस ध्येय बी ओर बंदृते हैं उसे 
देखा जाता है। फिर उस ध्येय को प्राम करने के उनके साधनों वी खोज 
यी जानी दे । नैतिक सापेज्बाइ ( 400०७) रिवज़क्ाय ) में इसी का 
प्रतिपाइन किया जाता है। अब हमारे सामने यह्द प्रश्म है; क्‍या अथ 
और मार्बभौम नैतिक सत्यों की सत्ता है? या नैतिकता का धधार 
गजनैतिक विधानों, आर्थिक साँचों, कला के रूपों और धार्मिक काण्डों की 





रह बदलता रहने वाला लोगों का रोति स्वराज ही है! इस विषय पर 
श॑निवों में शुरू से द्वी गहरा मतमेड रद्दा है। 


१ नैतिक निरपेच्षयाद ( ८फाव्य 85६० णपडय ) 
नैतिकता के बारे में सार्वजनिक श्रृ्त्ति दुरंगी होती है। लोग एक 
गेर तो अच्छे और बुरे काम की परस करने के लिए बोई व्यवस्यारित 
नून की कम्रौटी चाइते हैं किंठ दूसरी ओर जब वही कानून उनके खार्य 
विरुद्ध पड़ते हैं तो वे उनकी अवद्देलना करते हैं | तो क्या इम दूसरों... 
| परख और तिरमकार करने के लिए श्रन्दर ही अन्दर कोई ब्यवस्थापित 
नूत चाइते हैं और उसी कानूत से ग्रपनी परख हो सकने के विचार 
सिन्न हो जाते हैं ! इस दुरंगी प्रशत्ति के कारए न्याय, देशप्रेम और 
शरता की प्रशंसा और भूठ बोलने, चोरी और हत्या का तिरस्कार कर 
ने के लिए कुछ निरपेक्ष नैतिक मान्वताएँ. स्वीकार कर ली जाती हैं, 
का बड़ा बखान किया जाता है श्रौर वे जहाँ तक स्वार्य में श्रम॒विधा- 
कक नहीं बनती वद्दाँ कक उनका पालन भी किया जाता है; किंतु यदि 
स्वार्थ के रास्ते में श्रां जाती हें तो उन्हें ब्यावद्वारिक अपबाद समभा 
ता है । यह असंगाति नैदिक मूलशब्दों की श्रर्पष्टत और दुरूहता के 
ही द्ोती दै । 
कुछ अपूर्ण निरपेत्ञ मान्यताएँ 
हमें सच बोलना चाहिए ? इस नैठिक वाक्य पर ध्यान दीजिए ! 
! हम इसको निरपेत्ञ मान्यता मानने को तैयार हैं! तो हम उस वैध 
क्या कहेँगे जो रोगी के स्वास्थ्य लाभ या नीरोग हो सकने के लिए 
; धोलता दै ! उसका भूठ बोलना उचित है शअयवा श्रत॒चित ? इसका 
र देने के लिए. शायद इम पहले रोगी की स्थिति और वैद्य के मन के 
हद को जानना चाहेंगे ! यदि झत्यु निरिचत दै तो क्या रोगी की उते 
ने का अधिकार नहीं है ! हो सकता है कि वह अपने मरने के पहले 
; व्यवस्था करना चाहता हो या वह मरने के लिए तैयार द्वोना चाइता 


नीतिशास्न को विचार-प्रणाली रस 


हो । दो सकता है कि मृत्यु की संभावना बहुत कम हो किंतु रोगी के 
स्थिति इतनी शोचनीय हो कि वह शावद झूत्यु के डर से ही मर 
जाय । ऐसी हालत में वैद्य ठष्यों के विपरीत आशा प्रकट करके क्‍या 
अनुचित करेगा १ 

ऐसे बहुत से लोग हैं जो किसी व्यक्ति को जान बचा सकने के लिए. 
फूड बोल जाते है बिंतु बाद में कूठ बोलने के लिए पछताते हैं | बहुत से 
लोग यद्द कईगे कि ऐसी स्थितियों में शमन करने वाली बातें भी होती 
हैं। यद्यपि मूठ बोलना उचित नहीं दे किंतु वद अवसर विशेष पर क्षम्य 
हो सकता है | कुछ स्थितियाँ ऐसी भी दो सकती है जहाँ मूठ न बोलना 
अनुसित होता है। किसी देश प्रेमी को ज़रा सा मूठ बोलकर पाँसी से 
ने बचाना अनुचित समभत्र जायगा। ऐसे अपवादो को मानने से सच 
बोलना निरपेक्ध नैतिक नियम नहीं रहता । भूठ बोलना किन परिस्थितियों 
में ठोक है ! वैद इर अवसर पर अपने रोगी से भूूठ नहीं बोल सकता | 
देशप्रेमी की जाद बचाने के लिए हर परिस्थिति में भूठ बोलना ठीक नहीं 
है--विशेषकर उस द्वालत भें जब उसकी जान बच जाने से देश पर और 
भी भयंकर संकट झा जाय। अनेक छोटे-छोटे अवसरों पर तो भूठ के. 
बारे में रत्ती भर भी चिन्ता नहीं की जाती । किसी के यहाँ स्वादद्दीन खाना 
खाकर भी हम उम्रको मेज़ब्ान के सामने बुरा नहीं कहेंगे । शिशचार 
बश जो असत्य बातें कही जाठी हू उन्हें कूठ बोलना कह्दा जाय या नहींर 
यदे कहा जाय तो सच और भूठ बोलना अपने श्राप में उचित या 
झतुचित नहीं है। मूठ शेलने का अर्थ सत्य का गलत कथन नहीं दैड 
मूठ का श्र्थ है सत्य का वह गलत कथन जो नैतिक दृष्टि से समर्थनीय 
नहीं बन सकता । इस अथे के अनुसार 'मूठ बोलना अनुचित है? इस 
कथन में कुछ भी नहीं कद्दा गया है । यह कथन केवल पुनरुक्ति मात ही 
है। “कूठ बोलना अनुचित है” इसका उत्तर किसी स्थिति के मूल्य विशेष को 
बताकर ही दिया जा सकता है, केवल भूठ शब्द के अर्थ को बताकर नहीं ॥ 

चोरी नहों करना चाहिए, : ठीक है। कित॒ चोरी जत्र बड़े पैमाने पर 


डहरया महा रना शा), इत बाप को ली जिए। क्यों यह वाका 
' के समप गैनिक पर लागू होए है ! कया यह स्थापर्सपपी सूत्युधरह 
भी क्षागू होता है | कप स्वागपौर झअपगधों को सुतु ईंट देशर धर 
जाड़ उप पसों पर चढ्रा कर अनैतिक काम करता है? क्या आत्मस्हा 
पूसरे की जान बचाने के निए गोची चलाना श्रनुवित है! हिर इला 
प्रपणेत्त तरीकों के बारे में कया कहा था सहता है ! यदि दम स्यागर 
'तनी भीषण प्रतिपोगित! करने लगें ढि. दमाग प्रतियोगी दिवालियाँ 
र श्ात्महत्या कर ले तो उसकी हत्या में हमारा द्वाय कहाँ तक है 
कोई देश किसी श्रन्य देश फ कच्चे माल और बाजार पर इस तरह 
कार कर ले कि उस देश के निवासी झूखों मरने लगें तो वह देश 
'त देश के लोगों की हत्या करता है या नहीं £ म 
मूठ बौलरे, चोरी और हत्या बरने के नैतिक निषेध आवश्यक होते 
भी निरपेक्ष नहीं हैं । अपार की स्थिति विशेष को जाँच करके ही 
; नियेधों को ठीक से समभयय जा सकता है, नहीं ठो वे केवल पुनरुक्ि 
ही होते हैं और दो शब्दों फे तारिक सम्बन्ध के अलावा और कुछ 
खताते। प्रचलित मैतिक वाय्यों में अपवाद दोने का यह अर्थ नहीं 
सार्वभौम रूप से सही नैतिक सिद्धान्तों की रुत्ता दी नहों होती | यह 
रै कि प्रचलित नैतिक वाक्य सापेज्ञ रूप से ही सत्य होते हैं किंठ 
ओर उनके अपबादों की सत्यता: को जानने के लिए ख्वय॑सिद्ध 


मोविशास को रिचरार-प्रणाली श्र 


हिद्वान्तों को अपेस्ा होती है | इस पर धनी विचार किया जापगा । पहले 
दमे वे झनिक ओर स्वर्षसिद्ध मिद्धान्तों के अनुसार शिचार करने बालों गी 
मान्यताओं पर ध्यान देना चाहिए । 
वैधानिक विधार-अथाली 
बधानिक प्रणाली में नैतिकता बी परख बुछ निश्चित नियमों से की 
जाती है। निप्रम पहले से ही प्रस्तुत और अटल होते हैं । उनते इस 
प्रश्न कि ख्रमुक अचसर पर विस शाह आम बरना चादिए के हर रूपए वा 
उत्तर मिल जाता है। पिर भी चूँकि नियम भाषा द्वारा ब्यक्त हिए जाते 
हैं ग्रतण उनबी विशेष ग्थितियों में लागू कर खकने ये: लिए. उनवी 
ब्याख्या करनी पड़ती है। ऐमे प्रश्नों का उत्तर दे सकने फे लिए उप्र 
'ल्िधानवेत्ता उल्लंघनीय श्थिवियों का पदले से ही वर्गीकरण कर लेता है । 
आचार को निरोधाशा और निषेध से नियमित किया जाता है । 
वर्गीकरण से नैतिकता का श्रर्थ शतना बढ़ जाता है कि उसका 
स्पभाव खनरे में पढ़ जाता दै। कुछ निश्चित नैतिक मिद्धान्तों को मानने 
ओर उनका निरपेक्ष रूप से पालन न करने वाला व्यक्ति यह जानता दै कि 
अनेक अवसरों पर मूठ बोलना टोछू होता दे । जब सच बोलने से कोई 
बढ़ा द्वित खतरे में पढ़ने लगता है तो उस अवसर पर लोग भूठ ही 
बोलते हैं। किंतु वर्गोकरण गरने वाला भूठ को 'म्याज्या बरना? श्रादि 
अन्य नाम देकर गलव कथन पर ही अड़ा रह सकता है। इग्लैंड का 
गज दनरी सम्रम वर्गीकरण से ल्यम उठाना जानता था । स्पेन के किसी 
राजबु मार ने डयूक आत सपोक को अपने यहाँ श्ाभ्रय दे सका था । 
झैनगी मे डघूक को न माग्ने के वादे पर बापस ले लिया था कितु यह 
,.. अपनी वरीयत में लिख गया था कि उसके बाद उसका लड़का ड्यूक को 
सल्ाल मार डाले ! 
नीतिशाख्र और व्यवस्थापित विघान 
ब्यवम्थादित विधान की व्याख्या करने के लिए जिस ढंग से विचार 
| किया जाता दे उसे इसलिए. देखना आयश्यक हैंकि कभी-कभी उसे 





२६ नीतिशाब्न का आलोचन/मक परिचय 


मैंविक चितन का भी आदर्श समर लिया जाता है। न्याय संबंधी कार्य 
का स्पष्ट श्र्थ नियमों और कानूनों को विशेष स्थितियों एर ठीक ते लागू 
करना द्वोता है। न्यायाधीश का काम काबनों की वास्तविकता पर ब्रिचार 
, करना होता है। उसका काम अपने व्यक्तिगत मापदंडों और रुचि के 
अनुसार न्याय और नीति संबंधी कानूनों को वैसा द्वोना चादिए ? यह 
विचार करना नहीं है। इस पर विचार करना जनता द्वारा निवरांचित 
प्रतिनिधियों ढ! काम है। न्यायालय कानून की व्याख्या और स्णिति विशेष 
पर उसे ठीक से लागू ही कर सकता है, कानूत नहीं बना सकता | यह 
काम तभी हो सकता है जब्रके कानूती सिंतन निगमनात्मक हो श्र 
स्थितियों के वर्गोकरण--नई स्थितियों को कानून के अन्तर्गत लामे--हें 
किया जाय | | 
किंठ कादूत के अ्रन्तर्गद श्थितियों श्र घटनाओं का बर्गोकरण 
तीन कारणों से पर्यात मह्दों है। एक तो तैयार कानूनों में सदा पारत्परिक 
संगठि नहीं होती या फ़िर किमी कानून और राज्य या संघ के विधान में 
कोई विरोध दो सकता है। इन विरोथों का समाधान स्यायाधीश दाग 
किसी कातूस की ध्याज्या और उसको दी गई मद्दत्ता पर ही निर्भर 
करता है ) 
दूयरी बात यह है कि मानवी जीवन सदा बदलता रहता दै। रत 
परिवर्तन के खाथ कुछ ऐसी नई स्थितियाँ थ्रा जाती हैं मिन्‍हें बादूत 
बनाने थाले देख नहीं सकते ] दे ग्पितियाँ किसी नियम के श्रन्तगंत नही 
आती । उनके उसम्न होने के कारण नए श्राविष्कार या नई तरद वा 
शामानिक जीवन हो सकते हैं | घायुयान केः आविष्कार ने आतांश-मार्ग 
की साम्पति के अषिकारों की रूमसस्‍्या को ढैदा कर दिया है | परिचितेनशील 
झन्तर्यद्रीय शौर सामाजिक सस्वन्धों, अस की नई रातों, मए झारिणारों 
ओर बढती हुई श्राबादी से नई ठगइ के स्वार्थों का संपर्ष देश हो चुपा 
है हिल्दें जब कचदरी में ई हो थे पिन्पुल 'नत्रीन शत! 


लगते हैं । (ः | ए ४ हे 





नौतिशाण्य वो विचास्प्रयाली श्ऊ 


ये बद्दा जा सकता दे कि ये नरोन बातें? बडुत कम होठों 
है और पूर्व दशान्तों के बदने से और भी दम होती जाती है। 
इमसबा उत्तर थों दिप। जा छकता है कि ये नवीन धा्तें! विस्ल 
इसलिए लगती हैं क्पोंके हम घमिभावित दिद्धान्त वी प्रधानता 
के कारण उन पर ध्यान नहों दे पाते । हर ग्यिति पहली स्थिति 
से कसी ने जिसी प्रकार भिन्न होती है। हिल पूर्व दष्टत्त दें न 
मी प्रवृत्ति के कर्ण हम स्थितियों के भेद बी उपेत्षा कर पैठते 
हैं। यह भी जरटी नहीं है कि देसला किए गए विषयों की संख्या 
के धदुने पर “नवीन बातों? की संख्या घट जाये। 'नवीन दातें! 
निर्णय किए गए विषयों पर निर्भर न होकर जीयन परिवर्तन की 
गति पर निर्भर है| पूर्व धृष्यान्तों के बढ़ने से चतुर ब्यक्ति दोनों 
पत्तों के पूर्र इष्टान्तों को श्रासानों से देंढ सकता है। श्रवएय 
वैधानिक निर्णय का काम न्यायाघोश के मत, सा्गनिक नीति 
और बस्तुशों के सामान्य स्वभाव और योग्यता से निर्धारित 
होता दै ४ 


इस उद्धरण के अन्तिम वाक्य से वैधानिक कार्यविधि को सौमित 
करने वाली तीसरी महत्वपूर्ण घात का पठा चलता दै। न्याय के सम्बन्ध 
में किसी भी म्यायाधीरा का धप्टिकोण एकद्रम निरपेत्न नहीं द्वों सकता 
किंतु वह व्यक्तितत अ्रभिरचि श्रौर प्रचलित सामाजिक सम्मतियों के 
अतुसार बदलता रहता है। माना कि कोई सम्मानीय न्यायरकर्ता कमी 
मामले १२, जहाँ तक बन पड़ेगा, निरपेज्ञ निर्णय ही देगा किंतु फिर भी 
मनुष्य द्ोने के नाते उसके निर्णय पर उस समय को प्रचलित सामानिक 
सम्मतियों, श्रभिरुचियों आदि को छाप्र श्रवश्य पढ़ेगी | 


$ मॉरिस थार? कोहन, छॉ ऐण्ड दि सोशल झोदर, ९० २२-२२ 
(दवाकर्ट) टी 


सौतियार्र का झानोयनात्मह परिसय 


के 
हर] 


विगत को किखे झादशं समाज का संदानन करने बाना 
मैदाल्िक नियम नहीं माना जा सकता । विधान को श्र्य- 
रागम्बियों और सामात्रिक वेकतिड को सरेजों के अतुमार वर्तमान 
अपस्याशों और परिग्पितियों पर पटित करके हो उस पर ठीड़ 
से विचार किया जा सकता है ९ 

अनाथ यह रप्॒ट है डि यास्तारेक वैधानिक कर्वयिधि या उससे आत 
दो सकने बाली संनायनादों को शियतियों का यर्ग हिरण करके नहीं सम्ममा 
जा सकता । निशंय की स्वततता शायद सदर महत्यपूर्ण निरचयों में 
वास्तविक भ्रौर झ्रावश्यक £। यों तो ग्रतिद्वित कानूनों को उपलब्ध धूप 
दृष्टन्तों के श्राघार पर ढिसी स्थिति पर लागू करना ही वैधानिक ढार्प- 
विधि का गझ्ादर्श है किंतु जब पूर्व दृशत्तों या कानूनों में ही अ्रसंगते 
बैठती हो, जब पूर्वदशन्त या कानून वर्तमान श्यिति पर ठोक से न लायू 
ते हों या जध्र काबून के श्रर्थ की व्याख्या फे बारे में सन्देह दो तो 
बेत॑त्र निर्णय की ग्रावश्यकदा पड़ जाती है। यदि किसी स्थिति में उप 
फः तीनों बारें हो तो वैधानिक कार्यद्रिघि को लिखित नियमों और 
र्ण॑य किए. गए पूर्वडशन्तों के आगे जाने वाले निदधन्तों पर झ्राषाखि 
ना घाहिए। तब ये दो अ्श्न उठाने चाहिएँ: काबून का वास्तविक 
तप और उसकी समीचीन ब्याएया क्या है ! इन दोनों अरनों में खुले 
' छिपे तौर से नैतिक रूप से श्रेयत्कर होने बी बात था जाती है। 
स्तविक ताले? की माँग यह है कि हिसी कानून के बनाने वालों नै 
। कानून से कौन-सा सामाजिक हित चाहा था? “उमीबीन व्याख्या 
माँग यह है के शब्दों के ब्यवद्धत श्र्थ की सीमा के अन्दर काबून हे 
पैकाधिक सामाजिक द्वित प्राप्त करने के लिए. कानून की व्याख्या कैसे 
ह चाहिए ! काबून के वास्तविक रूस में लायू दोने में खमाजिक हित 

भावना किसी न किसी में सदा रहती है ! वि 


"अंजमिन एन० काईकी, हि नेचर आाष रि जूटीशक्ष प्रोसेज- ०० 





नीतिशास्र को विचार-प्रणाली रह 


अतए्व जो लोग ब्यवस्थापित विधान के आदर्श पर नैतिक स्थितियों 
को परखने के लिए नैतिक विधान की स्थापना करना चादते हैं उनके 
सामने यह असमज़सपूर्ण बात आती है: कानून विभिन्न द्ितों को पाने 
के ढगों दी सीमाएँ निर्धारित करता है किंदु उसे नैतिक समर्थन की जरूरत 
होती है। यह समर्थन उस सामाजिक द्ित में ही मिल सकता है जिसको 
प्रात करने के श्रमिप्राय से ही कानून बनावा जाता है। किंतु पसन्द और 
अभिषसि पर श्राघारित दोने से सामाजिक द्वित की धारणा बदलती रहती 
है। श्रतएव दमारे सामने वार-बार यह प्रश्न आता है कि इन बदलती 
हुई धारणाओं में क्या निरपेत्ञ और सार्वभौम नैतिक सिद्धान्त मिल 
सकते हैं । 


५ क्या स्वयंसिद्ध नैतिक सिद्धान्त दवोते हैं ९ 


नैविक स्वयंतिद्ध विद्धान्तों पर गश्न उठाने का श्र्य यह है. कि उनको 
नैतिक समस्याओं पर जलागू किया जा सकता है या नहीं । क्या गणित झौर 
तर्कशास्त्र की भाँति नीतिशास्त में भी बादवित्ाद से परे मूलभूत सिद्धान्त 
हैं ! जब ४+ २८७ या 'कोई निश्चित वलु एक ही समय में दो स्थानों 
पर नहों हो सकती? इनके अर्थ पर बिचार किया जाता है तो उनकी 
सत्यता शर्त मान लो जाती है। क्ति ४+३२5६ की गलती तुरन्त 
पता चल जाती है। यदि कोई आदमो पहली दो बातों को अस्वीकृत और 
दूसरी बात को स्वीकृत करता है तो बढ उनको कसी ओर ही श्र्थ में ले 
रह दै जो सामान्य अर्थ से अलग है। क्या समान रूप से अटल सिद्ान्तों 
पर मैतिक चिंतन किया जा सकता है ? 


सत्हवों शद्दी के दार्शनिक और कबि हेनरी मोर ने इस प्रश्न का 
स्वीकारात्मक उत्तर दिया था। उसने कुछ ऐसे स्पष्ट और स्वथंसिद्ध 
रिद्वान्तों वी तालिका बनाई थी जिन पर पक्षपात हीन विचार करना दी 


उनको मान लेना था और उनमें दादविवाद या निगमन की कोई आवश्य- 
कता नहीं थी। 





१. भ्रेयश्कर वह है जिसमें कृतत़ता और सुख होता है, जो प्रलेक 
प्राणी के अनुकूल होता है और उसके जीवन का संरक्षण करता है। 
(पाप की परिभाषा इसके ठीक विरुद्ध दूसरे मिद्धान्त में को गर दें)! 

५. श्रेयस्कर को अपनाना और पाप से बचना चाहिए; कम भय री 
अपेद्ा श्राधिक श्रेय को पसस्द करना चाहिए । बड़े पाप से बचने के 
लिए छोटे पाप से भी दूर रहना चाहिए । 

१३, सब से बड़े भर पूर्ण भय के मार्ग पर बड़े उत्साह से मढ़ना 
चाहिए; कम भेय के मार्ग पर बढ़ने का उत्साइ भी कम होना चाहिए। 

१४. किसी व्यक्ति से हम जिस द्वित की श्राशा करते हैं बही उपके 
प्रति भी करते हैं और बही श्रन्य लोगों फे प्रति भी किया जा सकता है। 

१५, जो पाप हम ख्वयं नहीं करते उसे दूसरों के प्रति भी नहीं गरते 
अर उसे श्रन्य लोगों फे प्रति भी नहीं करेंगे | 

१६, भलाई का'चदला भलाई सो दो, बुराई से नहीं । 

१७, मनुष्य ये: पास अच्छे और सुखी जीतन बिताने के छापन 
होना भेयक्तर हैं । 

१८, यदि सुर्द के माथन दोना एक मनुष्य के लिए, थेयरर हैं ते 
दो मनुष्यों के लिए दुगने, तीन के लिए विगुने और दजार के लिए 
हजार सुने सेपन्ध्र दें 

१६, दूमगे के श्रभाव और टारिकलों में रहमे से यह अच्छी दे हि 
एक झादमी का भोदरिलास दूर जीवन छिन जाप। 

२२. हरेक ध्याक्ति को उसका श्रविकार देना श्रब्दा और स्पायोसित है! 
मोर के इन सिदस्तों पर दो आऑलोचनात्प्क ग्राुनों वे साथ रियार 
करना चादिए : क्या हरे लिद्ान्त सायभौम रूप से सत्य है? ढया मे 
निदन्त यवलब न्विलियों पर टौड़ से लग्गू होते दें ? ऋनुनर शहर 
(+ [4508 ) दियार परश्याओी के हिन निरिदत निद्वान्दी की शोह हों 
जाती है वे रतने शामज्द होर हैं हि टनडी स्वच्छ और उनको शाप, 
करने में बटर अन्ह पढ़े जाला हैं] हदार के हिसी थर्म था नैरिड विबार 





नीतिशासद की दिचारअणाली डर 


ते हर नैतिक समस्या के समाधान के लिए. सफल नियम नहों दिए. हैं । 
जैठिक समस्यात्रों का समाधान पहले से ही नहीं किया जा सहता; उनती 
ढटिनदा उनको नवीनता में होती है। नैतिक दिद्धात्त पत्पर वी लकीरों 
नहों हैं। यथा ये झादशांत्मक हो महतें हूं दि ये मनुष्य को श्रारश्यरू- 
तादों के अनुकूल बनाए जाने पर हो ठोक से लागू किए डा सकते हैं। 
विशन बन सकने के लिए नैतिकता को विकासशील होना 
चाहिए, श्मलिए नहीं कि मनुष्य समम्त रुग्य को नहीं खोज सका 
है परन इसलिए कि जोवन परिवर्तनशील है और उस पर पुराने 
मतिक सत्य लायू नहीं छिए जा सबते*****“क्रितु नैतिक निर्णयों 
के धयोगवादी ( 5शएटआंगाशा८०) ) होने का यह श्र्थ नहीं 
ईैक़ि वे अनिरिचित या अस्थाई होते हैं। सिद्धान्त थे मान्यताएँ, 
होती हैं ज्ञिन पर ध्रयोग किया जाता है”'**“श्रतौत में श्राचार 
पर इतना प्रयोग हो सकने से दी अनेक सिद्धान्तों का झादर किया 
जाता हैं। उनकी उपेक्षा करना मू्खता दे। किंतु छामाजिक श्पिति 
'इलती है; गौर इस बदलदी त्विति में ठीक तरद से लागू हो 
सहने फे लिए; उन शिदान्तों को न बदलना भी मूर्खता दै।* 


२ नैतिक सापेचवाद ( 2ाव्य ए०घपरंद्ना ) 


कैतिक निरपेक्षताद का ठीक विरोधी मैतिक सापेज्बाई है जिसके 
आअतुसार मूल्य श्रटल न द्ोकर मानवो स्वभाव के साय साथ बदलते रहते 
हैं । तुलनात्मक रूप से कुछ मानवी मूल्य अधिक प्रचलित श्र स्थाई 
हैं। बच्चों के प्रति माता का प्रेम, श्रपनी जाति के प्रति सच्चाई और 
साहसी होना सभी समाज़ों में मान्य हैं। अ्रपनी जाति के लोगों श्रौर 
मित्रों के प्रति नीचता या छल कप्द सभी जगद तिरस्कृत हैं | एक विवाह 





हे जान व्षुई, झमन नेचर एड कॉन्दवट, ५० २३३ ( साइन 
खाइमेरी ) 


ड्रर नीविशाम्ब बा आलोचनात्मक परिचय 


तरना, आदमी का मार खाना और अपने ब्यकिंगत झा से अदला लेगा 
ये मूल्य विभिन्न समाजों में विधित रूव से ीझत या श्रखीरत हि 
जाते हैं। सापेज्षगदी का यह कदना है कि हम किसी समाज के बाम्तविक 
शीति-ग्वाज के श्रध्ययन के श्राधार पर यही कह सकते हैं कि उस तमात 
मे किसी समय किन मूल्यों को प्रधानता दी जाती थी या माना जाता था। 
सच्ची परख वास्तविकता में दी दें और वास्तविकता अदलती रहती है 
यदि किसी का डचित और शल॒चित की इृश्टिकोश उसके समाज के 
दृष्टिकोण से भिन्न दे तो वह वैयक्तिक ही माना जायगा ओर उसका मूह 
या तो उस ध्यक्ति तक द्वी सीमित झ्ोगा या उस दृष्टिकोण को समोर्स 
द्वारा मान्य कया देने की सफलता में होगा। उचित और अनुचित प९ 
निर्भर हैं; उनकी अपनी कोई सत्यता नहीं है। ये मनुष्य के सात 
परिध्थिति के दबाव के अनुसार बदलते रहते हैं । 

नैतिक सापेक्षबाद की प्रधान युक्तियाँ तीन हैं: सामाजिक, मनीविरं 
नोय ओर भाषार्थ सम्बस्थी | सामाजिक सापेदबादी मत॒प्य जाति 
मैतिक विभिन्नताओं के श्राधार पर अं मूल्यों को दूसरों वी अआपेद 
अच्छा समझना रालत ठद्राता है| मनोविशनीय सापेद्ववादी के श्रत्॒ा 
आचरण पहले से ही निर्धारित होता है। मत श्र 


मनुष्य का सारा 
जिस मानसिक आचरण से मूल्यांकन करता दे वह से! 
निर्धारित होता दै अतण्य मूल्यांकन में कोई मूलभूत विपपभाव (०76 


पर) नहीं दोता बरन, मनोभीतिक श्राचरण की बास्‍्तविक्ता ही 
उसके संभव कारणों और पूर्वकयनीय परिशार्मों की ब्याह्या ही होती 
आपार्धपेज्ञी सापेदवादी (ल्यागापि८ एथेडतरंण) के अनुमार यचात 
मूल्योंकन ऋ ग्तिरिक्त मूल्यों की कोई सत्ता नहीं होती क्योंकि मृः 
बताने वाले वाक्‍्यों का कोई वास्तविक अर्थ नहीं दो सकता | 
सापेष्तयाद का सामामिक आधार 

विभिन्न काल और स्पानों वी सामाजिक हर्याओं और नैतिक झा; 

का तुलनात्मक अध्ययन करने से नदी विभिन्नता के बरे में कोई सर 


मौतिशास्र की विचार-प्रणाली ३३ 


नहीं रहता। ऑँग्रेजी दार्शनिक जॉन लॉक ( १६३२-१७०४ ) ने अपने 
“आानवी बुद्धि सम्बन्धी निवन्‍्ध!! ((६5ए (.07०शप्रााह निपशाशा 
ए॥्रवधडधापवांगह्ठे) में यद्द कहा है : 


जो व्यक्ति मनुष्य जाति के इतिहास और अलग-श्लग 
जातियों के ग्राचरण को ठठस्थ रूप से देखेगा उसे तुरन्त यह्‌ 
विश्वास हो जायगा कि दूसरों से डिल्‍्कुल विरोधी व्यावद्ारिक 
सम्मतियों और जीवन यापन के नियमों (सिवाय उनके जो समाज 
में एक्यूव्रता स्खने के लिए. नितान्त श्रावश्यक हैं और जिनकी 
अक्मर उपेक्षा की जाती है) से संचालित (ग्रिमिन्न समाजों वी 
आमिरुच्ि से परे कोई नैतिकता या सदगुण नहीं दै १ 


लॉक ने यहाँ एक साधास्ण धात कह्दी है। नैतिक मापदरणडों में भेद 
होता है, इसे सापेज्षवादी और निरपेत्ञवादी दोनों हो मानेंगे। रिंतु 
सापेज्षवादी श्रपनी युक्ति में इस विभिन्नता का उपयोग और दग से करता 
है। बह फेवल मैतिक आचार और नियमों के ही अनेक रूप नहीं 
मानता, यद्द तो ठीक है द्वी, किंठ उचित और अनुचित के भी अनेक 
रुप मानता है। “नियम इर बात को उचित बना सकते हैं| ”* नियम 
क्या हैं यदि यह सार्वभौम रूप से न समझा जा सके ठो उन नियमों से 
अनुवरद्ध कैसे रहा जा सकता दै? ऋर से ऋूर रीति वो और जघत्य से 
जपन्य बात को किसी न किमी समय स्प्रोक्ार क्या गया हैं और पविश्न 
कर्तव्य समभा गया है। नरमांस खाना, बुविवाद आदि श्राज बहुत सी 
घृणायोग्य बातों के कभी अपने दिन रहे थे; यूद पर कर्ज देना, थियेटर 
जाना और बिजातीय विवाद करना आदि बातें कुछ समाओं में तिरस्कृत 
हीती रही हैं । तो क्या नैतिकता के सारे मापदंड किसी विशेष समय 


१-१; 3, १० 


+ जॉन आइस सम्नर, फोक्वेज़, परि० १ वा 
5. 
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श्षट नीतिशास्त्र का आलोचनात्मक परिचय 


अर स्थान पर स्वीकृत किए जाने वाले रीति खिज ही नहीं हैं | कया 
उचित झौर अनुचित की कोई निश्चित कसौटी भी है ! 

सामाजिक मापेक्षबादियों के विरोध में दो तरह की युतियां दी गई 
हैं । पदली युक्ति में समाज की विभिन्नता को एफ हो लद॒प नी प्राप्ति फे 
साधनों हा भेई बताया जाता है। फ्रौक सैप्मैन शार्य में बाह्य और 
श्ा््तासक नैतिकता में मे करके विभिन्न युगों को जातियों और धार्मिक 
सम्प्रदाएों के नैतिक वियेक् की रिमिन्षता को “कार्य फे परिणामों गी 
विभिन्न धारणा? बताया है जिसका अर्थ फौतिक दृष्टि की विभिन्नताए 
नहं। है । 
मध्यहालीन सती प्रथा और नात्तिक्रों को जला देना क्‍या थुरा था 
हम स्पीकागर्मऊ उत्तर इसलिए देने हं कि ये दोनों प्रयाएँ इमारी बत॑मान 
मैतिक धारणादों के टी पिरुद पहती हैं । किंतु फ्रीडरिया पलिसन की 
यह बना है कि शायर यद यया सब्यहाव के कदते हुए गंगयें की 
नागरिकता को पु बनाने के लिए अरथाई झाउरयक साधन रही हो । 
उसका कटना है हि “हा औम मालत्री नैतिकता के नियमों को जीवन के 
ऐलिशाशिक रू्े और रातों के अनुरूप बनाकर ही उनमें छाम्रार हा 
विद श्रौर श्राचार को निधोरिय किया जा सकता दै |” हम मध्य 
बालोन शाम'शिकटा बी पुष्टि क्रम वाले शामान्य सिद्धान्त की श्रायवाता 
के स्व'कार करते हैं; डिठ वह कैसे उन्नत को जाय और उसडो प्राता करते 
के लिए दान को अ्ररती स्वतंत्रता कहाँ तड़ त्यागनी चाहिए इस विधा 
में इम मध्यकाल से मवमेद रखते हैं । सत्ेप में बहली वीगेवी यूक्ति वह 
है कि हैरिऋ मूल्यों की विनिम्रदा गौय और ऊपरी है; नैदिक रीति श्रौर 
दया का से4 हैरिइता के मूलभूत सिवा के छरण ने शोकर ग्रचतित 
अनार बी शिलयल »े करण दोता है । 

जा नी हैं। टेडिल शाप और उतझो श्रास करते वाले दावों के 





* हरित इसशरूब, व्‌ डिस्टेस शरण शविक्प, ह० ३३ 
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भेद को, यद्यपि वह बहुत जरूरों है, अधिक शआांगे नहीं ले जाना चाहिए # 
ऊगरी तौर से जीत्रन की उपेत्ञा का आधार आत्मा को अमरता में दो 
सकता है | किंतु इस व्याख्या को सावभौम नहीं बनाया जा सकता | 
यद्यापे पाश्चात्य राष्ट्र दो मधायुद्वों के कारण जीवन से उदासीन से हो गए 
हैं किंत इसका यह अर्थ नह्टों है क्रि उनका विश्वास किसी पारलौक्कि 
जीवन में बढ गया है। नैतिक विश्वाठ यथातय विषयों को सम्मतियों'से 
प्रभावित श्रवश्य होने हैं. किंतु नेतिक विश्वासों को सम्मतियों तक ही नहीं 
सीमित किया जा सकता ( नैतिक दष्ण्शानिक को नैतिक विश्वासों को उन 
चास्तविक बातों पर ध्यान देना चाहिए, जिनका प्रत्यानयन नहीं दो सकता ॥ 
यदि मूलभूत नैतिक विशबा्ों के भेदों की सत्ता मात ली जाय तो 
सापेद्षधाद फे आलोचक की युक्ति यह होगी कि “जिस तरह प्राकृतिक 
विशान की सामग्री इन्द्रिय-श्रनुभव है उसी प्रकार नीतिशास्त्र वी सामग्री 
शिक्षित और विचारपूर्ण लोगों के मेविक विश्वास हैं ।! जिस तरद्द 
प्राकृतिक विश्ान में कुछ बातों को भ्रमात्मक माना जाता है उसी प्रकार 
नीतिशास्त्र मे भी कुछ अमात्मक सामग्री होती है। प्राकृतिक विशन की 
बादों को तभी अलोकृत किया जाता है जब थे अधिक टौक इच्दिय- 
अनुभव का विरोध करने लगे; शोर नैदिक विश्वासों को तब अस्वीकृद 
किया जाता है जब बे सोचविचार की नींव पर खड़े पुष्ठ विचारों का विरोध 
करते हैं।”* श्रतण्व यदि सत्र लोगों की नैतिक चेतना पर्यात विकसित 
हो तो नैतिक सम्मात में विभिन्नता नहीं हो सकती; नैतिक स्थिति को 
बौद्धिक रूप से न समक सबना ही नैतिक विभिन्नता का करण है किलु 
सपेज्षवादी इसका प्रभावशाली उत्तर देता है 
पर्यास्त रूप से विकसित मैतिक चेतना का अर्थ क्या है १ 
मेरी समझ में व्यावद्वारिक दप्टि से इसका झर्य लेखक के नैतिक 
विश्वासों की स्वीकार कर लेना है। लेखक की युक्ति दीप और 
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अमपूर्ण है क्योकि थुक्ति में नैठिक निर्णयों को सार्भौम मान 
लिया गया है जो वे नहीं होते; माय दी यह भी प्रतीत होता है 
कि युक्ति अपनी मान्यताओं को ही सिद्ध करना चाहती है...सत्य 
का सार्वभीम होना तथ्यों का सम्पूर्ण शान रखने बाले सत्र लोगों 
द्वारा निर्णयों की रुत्यता मान लेने पर निर्भर होता है मैतिक , 
निर्णय सत्य की भाँति सार्वभौम नहीं हो सकते क्योंकि उनके 
बिषेयों ((:४0८4१८७) में गुणों का ही नहीं मात्रा (पृण्व्याधछ) 
का भेद भी होता दै। सत्य ओर मूठ में मात्रा नहीं होती; किंदु 
अच्छाई ओर बुराई में मात्रा होती है, सदुगुण या योग्यता कम 
या अधिक हो सकती है, कतंव्य कम या अधिक कढ़ा हो सार 
है...नैतिक अमुमानों का यद्द मात्रात्मक्त भेद मैतिक धारणा१ 
का मूल संचारीभात्रों (थ३०४०॥9) में होने से होता है ।९ 
मनोविज्ञन का सदुपयोग और दुरुपयोग 
समाज-शाख्र से मनोविशान की ओर श्राने का श्रर्थ सामाजिर 
प्रयाश्रों को छोड़कर मन्॒ष्य को उसके मनोभौतिक रूप में समभना है 
बारे बर्णनात्मक विशानों में सनोजिज्ञान दी नैतिक खोज से इ्याद 
म्यन्धित है और यहों ध्रादशांत्मक विज्ञान नौतिशात््र और वर्णनामर 
बेजानों बा मह्वपूर्ण सम्सन्ध समभा जा सकता दै। हर प्रशृत्ति, दर 
[जवॉकन और दर निरर*य किसी मनुस्य के मानसिक जीरते की विशेष 
गत है। इसलिए ठतका वर्णन, श्रच्यथन और कापी बढ़ी सीमा तड 












एनोमाओं के श्रटि 
रूप भी. उसदे 





दिक श्रावस्य में खोजा जा मकता है। 
बातों की खोज की जाती हैं, इन्ही बातों फे संसार 
के बारे में सामान्य निद्वाल्त बनाद 














7गव्तन की झट 





* शव देस्तमा्ड, टविश्ज्न रिखेंडिडिटी, ३० ३१९१४ (वार?) 


नीतराज् की विचार-अणाली ३७ 


उनको प्रस्तुत करने, उनका संशोधन और उनके निवारण बी कार्यविधियों 
की खोज की जाती है।अतएव मनोविज्ञान नीतिशात्र को नैतिक 
समस्याओं के विशेष पहलुओं पर विचार करने में चंड़ी संद्यायता देता है॥ 
मनोविज्ञान मनुष्य की मनोदशा का विश्लेषण कर उसकी नैतिक पसन्द 
और वरण पर महत्वपूर्ण प्रकाश डाल सकता है। 

वास्तव में नैतिक निर्णयों में मनोविज्ञनीय सोच विचार की बहुत 
आइरवकता हैं । हम एक हत्यारे का सहज दिरस्कार कर देते हैं कितु 
यदि हमें यइ पता लग जाय कि वह एक गन्दे वातावरण में पला था, 
उसका बाप शराब पीकर गाली गलौज कस्ता था और उसकी माँ को 
मारता था, उसके चारों ओर ऋरतापूर्ण पाशबिक काम होते रहते ये; 
छोटी उप्र भें हो उसे बिना किसी अपराध के जेल भेज दिया गया था, 
उसके लिए ईमानदारी से जीवन विताने के सारे रास्ते चन्द्र कर टिएए गए, 
ये और उसे विवश होकर चोर से डाकू बनना पढ़ा और अपने बच 
सकने के लिए, उसने हत्या कर डाली दो क्या दम उस पर तरस ग्वाकर 
उससे सहानुभूति नहीं रक्खेंगे। किसी व्यक्ति का नैतिक निर्णय हत्यारे 
के इस इतिदास से अवश्य श्रभावित होगा। शान से अपराध के ग्रति 
तटल्यवा उत्पन्न नई होदी । किठी भी कारण से की गई ह्ृट्या में दूसरे 
का अ्रधिकार छीन लिया जाता है | ज्ञान इस हत्या में हत्यारे के अलाबा 
हमें भी निष्क्रिय भागी बनाता है क्‍योंकि हमने एक व्यक्ति को हत्यारा 
बना देने वाली सामाजिक विद्रपताओं को पनपने दिया था! यदि हन 
नैतिक ईमानदारी के साथ सोर्चे तो आरररंध की व्याख्या करने वाली 
बातों के श्रन्तर्गत इम भी था जायैंगे, चाहे वैधानिक रूप से न आएँ ॥ 
यंयार्थवारी नैतिक खोज में मनोभौतिक बातों के अलावा अपराध को 
प्रेरणा देने वाली सामाजिक अवस्थाओं की खोज भी की जाती है ! 

नैतिक विवेक करने और सिद्धान्त बनाने में मनोविश्ञानीय सामग्री के 
उपयोग के बारे में चेतावनी के तौर पर दो 3 हयात रखना 
चादिए, | इधर हाल में मनोचिकित्सा ९. कै छत में 
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इक्षति होने से मनोजिशान का ख्राधय बहुत लिया जाने लगा है। खय- 
वन ( 5एफटगाषटांठ ६ ) मन के शान से अ्रयनी स्थूल प्रश॒त्तियों में 
सूपार करने श्रौर उनको अच्छे लद्य की ओर लगाने की बजाय मनो- 
परविश्लेपण से फेबल दृढ़ संकल्प से हो सम्पन्न हो सफने वाले काम वी 
आशा कर व्यारह्यारिक भूल की जादी है और हम जैसे हैं उसके लिए 
मनोविशानीय व्याख्या वा बहाना जियर जाता है। क्योकि दुछ स्वाभाविद 
मनोभावों का दमन करने से मानसिक अ्रस्वस्थता वैदा हो जाती है इसलिए 
कभी कभी यह्द तर्क भी दिया जाता है कि हमें अपने मनोभार को कभी 
नहीं दबाना चादिए और जहाँ तक समाज और विघान श्रतुमति देता है 
वढाँ तक जीवन अपने मनोभावरों के अनुकूल ही बताना चाहिए। इस 
मत के कुछ विनाशक परिणामों का वर्णन चौथे अ्रध्याप्र में किया गया 
है;। यहाँ एक स्वय॑सिद्ध सत्य के माते, जिसे बिना कोई वास्तविक नैतिक 
वाई विवाद नहीं हो सकता, इतना ही कह देना काफ़ी है कि मानवी 
आचरण के तप्य आ्रावश्यक होते हुए भी नैतिर वर्ण पर दबाव नहीं डालते । 
मदर से बड़ा तथ्य यद है कि मानवी विवेक और प्रयत्न से नबीन तथ्य 
पैदा हो सकते हं हम अनेक संभावनाओं मेंसे भविष्य में किसे बास्तविक 
स्ताना चाहते हैं | इस पर विचार करना ही नैतिक समस्या का स्वभाव है । 
मानवी आचरण के धारे में मनोविश्न को कुछ भी बताता है वह 
पैचक और महत्वपूर्ण होते हुए. भी काफी नहीं है। अन्तप्रेरणात्मक 
' इधाएधौ॥४७ ) जीवन के तल्वों का विभिन्न सीमाओं के अन्दर बोध हो 
पकना मनोविशान से परे हैं | झन्तर्प्रेरएा जब चेतन बन जाती है तो बह 
वेशामीय भाषा में अनूदित हो सकने वाला तथ्य नहीं रहती । उसके बारे 
में पूर्व सूचना नहीं मिल सकती । रस,यन वेत्ता का शान किसी रासायनिर्क 
उदार्थ का स्वभाव महों बदल सकता । कितु जब मनोवैज्ञानिक को अपने 
ग्रवचेतन मन की दबी बात का पता चज्ञ जाता है तो इससे उसकी स्थिति 
र अमर पड़ सकता है | दबी हुई बात का पता चल जाने से उसकी 
7ह्सियत बदल जाती है। दबी बात अत्र आगे किस तरह से श्रभिव्यक्त 
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शेगी ! जो मनुष्य अरने आर्य के आ्राघार पर ही विचार बर्ता दै 
उसके विपय में क्या कहा जा सस्ता दे! 
दरियाईं घोड़ा क्या है इमें हम श्रच्धी तरह से जानते है 
करोंकि हम उस पर अपनी कल्पना का आएोर नहीं करते। 
अतएब दरियाई घोड़ा एक निरिचत चीज़ के अलावा शरीर दृछठ 
नहीं दोता । किंतु जेब हम यह पूछने हैं कि कोई मनुष्य क्या दै 
तो हम यद्द देखते हैं ( मद्दि नैतिक अन्त्ष्टि ढो प्रयोग किया 
जाप ) कि बह निश्चित चीज़ कभी नहीं दोता | 
मं इस बात को यों कट्द सकता हूँ कि दरियाई थोड़े को 
अपेद्धा मनुष्य डिमी ह॒इ तक यह जानता है कि वह कया है; 
मनुष्य का अपने श्राप[ को जान सकता मनोविज्ञान के अध्ययन 
जा झ्रावश्यक अंग होन। चाहिए.।क भूटा है; इसमें इतना 
और जोड़ दीजिए. कि क जानता है कि बह भूठा दे। अगर के 
क्या है! वह भूठा व्यक्ति क्या दजों यह जानता है कि वह 
मूठा है ! जय बह यद् ज्ञान लेता ई कि बह झूठा है तो उसके 
बारे में कया कहा जा सकता दे? इस बात वो कोई नहीं जानता, 
विडानीय मतेवेशानिक भी नहीं। और यही मैतिक तथ्य है, यह 
दस्य की श्रावश्यकताओं के एकदम श्रनुकूल ने होने वाला एक 
अनिरिचित खा तथ्य है।* 
एक साथ ही तथ्य ओर मूल्य को अभिव्यक्ति दोनें ही होने से मैतिक 
ठथ्य “एक अनिर्चित सा तथ्य” होता है। विज्ञानीय मनोवैशानिक तथ्य 
के मूल्य के पहलू की ओर नहीं देखा श्रीर बह जिस तथ्य का वर्णन 
करता है बह अनुभव किए गए नैतिक तथ्य का अनुचयन (309४03०६07) 
होता दै। यदि इस किसी उपन्यास और मनोविशान की किसी पुस्तक में 
फदिए गए; किसी व्यक्ति के ब्यक्तित्त (एथ5०7४॥/७) का तुलनात्मक 
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अध्ययन मरें तो दम यद प्र चल जायगा हि. शिनीय मंनोविजान 
यास्तय्रिक जीवित श्रनुभय से कियनी दूर है। उपस्थासकर मालय जीवन 
की झवश्यम्थानी गुर्यियों का श्नुभव कर उन्हें कन्तात्मक रूप से श्ति- 
ब्यक्त करने का कौशल जानता दे। लोग जिस लक्ष्य को पाने के लिए 
बढ़ रहें हैं उसम भी ऐसी ही गुर्पियाँ होती हैं । मनोजिशान के मैंदालिफ 
वर्णन और यथातय अनुभव की स्मृति में व्याक्राश पाताल का श्रन्दर 
द्ोवा है। 

“हमर मनोविज्ञान से उस निपुणता को आशा करते हैं जब हम 
आरदेशानुसार किसी व्यक्ति को जन्म से दी सामात्रिक या अ्रसामानिक 
प्राणी बना सकेंगे” [१ यह मनोविशान का दाग द ओर यहाँ नैतिक 
सापेज्ञवाद शपनी भयंकर सीमा तक पहुँच गया है। किसी को श्रारचर्य 
हो सकता दई कि ऐसा किसके श्रादेश पर किया जा सकता है! आ्राचस्णवादी 
(0०शाउए०प्पं50) मानवी चरित्र को बदलने की इस श्रविधि का एदा 
चलाकर किसी स्वार्थपूर्ण श्रसामाजिक पड़यन्‍्त्र की सेवा कर रहे हैं या 
सुजनात्मक और सदयोगात्मक सामाजिक जीवन की । मनोगैश्ञानिक मनुष्यों 
का पुनरान॒ुयोग (7200708800778) फैसे करना चाहिए इस प्रश्न की 
था तो उपेज्ञा करते हैं या उस पर पूर्षानिर्णय दे देते हैं। हम मनुष्यों को 
दत॑त्र श्ौर उत्तरदायी बनाना चाइते हँ या शक्तिशाली लोगों के स्वार्य 
शी पूर्ति के लिए. स्वतः परिचालित मशीन मात्र ! यहाँ हम मनोविशन 
फे ज्षेन्न से निकलकर नैतिक मूल्याकन के कलेत्र में श्रा जाने हैं। और 
ऐैतिक प्ररनों से बचा नहों जा सकता चाहे वे हिसी थुग में कितने ही 
कठिन. क्यों न रदे हों । 


भापार्थ का विचार « 
मैतिक सापेज्षयाद फे पक्ष में सबसे प्रबल युक्ति भाषार्थ विश्लेषकों 


गण दी गई है जिन्हें तर्कपरक्‌ भाववादी (0०ा८४) ए0अप5505) नाम , 





3 जोन बी० योदसन, दि वेश आदू विद्देविपरिः्त 


नीविशास की विचारप्रणाली श्र 


से सम्बोधित किया जाता है। तर्बयरक भाषदाद में भाषा के श्र्य और 
प्रतीरों और श्र्थ सन्‍्य और श्वसत्य से किस तरह सम्बन्धित होता हैं इस 
पर जिचार किया जाता ५ । तदंपरक भाववादियों के अनुसार सच श्र 
मूठ का प्रश्न ययातय बातों के बारे में ही उठाया जा सकता है ।? क्योकि 
यथातय चातों का हो सावेजनिक परीत्ुण हो सकता है। चूक नैतिक 
निर्णय वास्तविक शब्र्थ पर विल्दुल निर्भर नहीं होता इसलिए भायवादियों 
के तक फे अनुसार उसमें सच या मूठ की कोई बात नहीं होती । एलफ्रे ड 
आर का कद्दना दे कि “तुमने रुपया चुराकर श्रमुलित काम किया” इस 
वाक्य में फेवल यहीसाथारश बात कद्दी गई है कि “तुमने रुपया चुराबाए? 
दस वाज़्य से कद्दन वाले की नैतिक असहमति ही पता चलती है--मानों 
किसी मे विचित्र भयभीत स्वर में यद कहा हो कि “तुमने रुपया चुराया !” 


श्रायर के मत का अ्रभिप्राय यह दै कि वास्तव में नैतिक प्रश्न होते 

ही नहीं । मैतिक प्रश्न सब्र उसन्न होता दै जब्र हमें दो वेकल्पिक प्रस्ताव" 
नाग्रों ( एःणए०७ंपगा$ ) में निर्णय करना पड़ता है जो या तो एक 
दूमरे का विरोध करने हैं या उनमें विरोधी बातें निहित होतो हैं । क 
कहता है "तुमने रुपया चुराकर अनुचित काम किया;”? व कहता है "मैंने 
रुपया चुरा कर अनुचित काम नहीं किया क्योंकि ठुके उस रुपये की श्रविक 

जरूरत थी” स्पष्ट है कि क और व दोनों विरोधी बातें कद रहे हैं। या 
#रपया चुगना तो अ्रनुचित हैं” इस बात को एक तो स्वीकार करता है. 

आर दूसरा उससे इनकार करता है, क उसे सत्य मातता है और व भूठ । 

के और ब दोनों के सामने एक वास्तत्रिक प्रश्न है; वे दोनों नैतिक सत्य 

को मानते हैं किन्तु बह नैतिक सत्य है क्या १ इसमें उनमें मतभेद है। अब 

एक तीसरे व्यक्ति स के लिये न्यायोचित दंग से यह कद सकता सम्भव 

है : “रुपया चुराना उचित या अनुचित दोलों नहीं है. क्योंकि टचिंत और 

अनुचित का कोई अर्थ नहीं है; उचित और अनुवित व्यक्ति की विभिन्न 

अभिरुचियों की *सइमति या असहमति दी हैं ।” यह युक्ति चातु्य किसी 

भी बात में दिलाया जा सकता हैं। यदि दो वेशनिक किसी वस्तु की सत्ता के 


डर भोतिशाज्र का आलोचनात्मक परिचय 


विषय में वाइ विवाद कर रहें हो तो एक अतिशय सन्देदवादी उनकी सत्ता 
में ही सम्देह करके उनके वाद विवाद का खएडन कर सकता है | झ्रात्म 
विरोधी न होने से यन्देदबादी का तक मात्य न होते हुए भी युक्तितंग्त 
होगा + जिस तरद किसी वस्तु की सत्ता में विश्वास किए, बिना वैशनिक 
कोई बातचीत नहीं कर सकते उसी तरह उचित श्रौर अनुचित, भेयलतर 
प्रीर श्रभ्ेयर्कर बातों की सत्ता को माने दिना नैतिक याद-रिवाद नहीं 
ते सकता । 
आयर का कहना है कि 'रुपया चुराना अनुचित है? और 'सदिषुुता 

शक गुण है! इस दोनों वाक्यों में इस एक से अपनी सहमति और दूसरे 
पे असहमति ही प्रकट करते है । निस्‍्नन्‍्देद उपयुक्त याक्यों में हम अपनी 
7हों मैतिक भावनाओं को प्रकट करने हैं; श्र यदि नहीं करते हैं तो हम 
(मानशरी महीं करते | हरेक कथन में कहने याले भी प्रदडत्ति जरूर होती 
', चाद वह सद्दी हो या गलत । कोई बात उसके कहने बाते व्यक्ति से 
प्रलंग अपनी योग्यता पर भो परम जा सकती है श्र यही खोज का 
वे तरीड़ा है । किंतु उमी बात को उसके कटने वाले ब्यक्ति की सहमति 
॥ ख्रसदमति के सम्बन्ध में भी परखा जा मकता दै। यह किसी बात जो 
सकी अपनी योगपता के अनुस्गर या उसके कहने वाले व्यक्ति की झभिरतिं 
; भमखन्थ में देखने का भेद है| जब डिसी बात को स्यकि की श्रनिरति 

८ अनुमार देखना टीइ ने हो दो भी उसे व्यक्ति वी श्रमिसति फे 
पटुरार देखना गलती करना है । 

प्रम्सन्देद कृछे भरनों एर उसकी झआपनी योेरता के अ्रतुमार विचार 

हाँ डिया एज! शक हो | उन प्रश्नों पर कोई ब्यक्ति अरनां सख्वतेत्र बरणे था 

सेत भी नहों कर सहइता। विडानीय मामलों को अवेदा व्यकि की 

टेक मासनों में श्धिक खतत्पतव रहते है । किसी सेब में कोई विद 

7 एड चर हे ब्यकि में इहकर प्रमाण दिया जा सका है और दूसरी श्रोर 
श्ले करी हाथ होता है किल्त यद शेड परश्तटा 


एक बो ध्राज्शंत 
विविश हो सके है। निदिष्षुटा अब्टी बात है। 


'जय-छ शर दरनों 











मररिशास कौ विपार-८८ारी भरे 


; हैतिक विर्धध्र में मदध्य को झान्तरिंद झाइनाओी का बडा हाथ हो 
जा है, विशन हे पूराश्रप टिंदाला में नहीं। हिल पूँकि मद 
मी झापिरणि थे. बारे मे भी पश्न उटाश है और इनरी आा्य्न 
हा है. एहजिए उसको अमित को ऋाफष्त्प नहीं माता जा शषता: 
ह #मेंगे आभिस्निर्स का हैं!" इतके धादिरिक “मिती धविशमियों 
) इड्ा होना साहिए !० पह भी दूछुदा हैं। ये दोनों घरने अ्म्ताधित 
। दूृढ़रा प्रन पहले प्रस्‍्त में हो दैश शेड है; दिस पहि परले प्ररन के 
पर दूखंग मे हो दो हमारी उप्ठि और शिशस शक स्याग्मा । 

डिक शिल्प डरने पर झद भी पा अलटा है ढि ह्रग्क 
गरणदी ( !08/0 [0805 छत ) बा इधन चार्म रिरोध्ी होता है। 
सके आनुसार वो दबाव सत्य या झरगत्य होटी है. शिलरी अनुभव में 
रैढ़ा दी जा सती ८ै) श्स बसौरों पर तसपरक भाषपारी दो कपन 
६ “केवल पधाठप घाव हो सत्र था इस ये हो सती है भो शग नहों 
दग्हा | टगके इस कंपन में ब्ोई सयातथ शाव ने होरर फेयल एके 
एन्यता ही है। ठर्परक भावत्रादी अनुभव में झप्नों इस सास्पदा वी 
रीदा नए बर खफत। “विश पधातय पाठ ही खरप् या अमत्य हो 
ऐकती है?! पह बन आपना अख्तर स्व है और दृसतिए वह शारनौस 
नहीं हो सकता । इस शिरैध से घचने के जिए, तईदरझ भाषवादी प्रथम 
भेयो और द्वितीय भेशी बी प्रस्तावनाथों ( [80[१08॥0॥8 ) में भेद 
इ़ले हैं। जो प्रस्तावना कसी अन्य प्रस्तावनता बी ध्रपेता गरती है यह 
दितीय भ्ेणी वो होती ६ श्रौर द्वितीय थरेणी बी प्रल्तायना ब्रपनी अ्पेणा 
ने कर केवल प्रथम भेणी को प्रस्तावनाओों गी अ्रपेता ही ढर सकती है । 
यद विरोध से बचने के लिए एक अन्य (वूतीय श्रेणी की) प्रस्तावना है। 
इसमे वास्तविक समस्या वा समाधान नहीं होता। बाग्ततिक समस्या तो 
अनुभव दंग 'वेवल यथातय बातों के सत्य था अगत्य हो सकते बी 
परीक्षा की है जिसे तकंपरक भाववादी स्दीगार भर बर लेता है विद सिद्ध 
नह करता । 


2 मीतिशान््र का ग्ञालोचनात्मक परिचय 


नैतिक तटस्थतावाद (०० वापाशदिलापंशाऐ 

आतिशय मैतिक सापेत्नबाद से सबसे बड़ा सतरा यह हैं कि उससे 
सैतिक तटस्थता और गैरजिम्सेदरी की प्रवृत्ति वैदा दो सकती है। मैतिक 
बाइ-वियाद में सरसे धवतरनाक अर्धरत्य यह कहना है कि “यद्व तो श्रपना 
अपना दृस्टिकोण दै।? इससे कौन इनकार कर सकता है हि नैतिक 
निर्णय अरे अपने दप्टिशेय से नहीं किए जाते : यदि नहीं किए जाते 
दो इमका कोई मृल्य नहीं । कितु “यह थआ्रापका दृष्टिकोण” है इस कपने 
में इस कथन के श्रलावा और बुत पूछ भी कहा गया है। इसमें यह भी 
कहां गया है कि हमारे दर्टिकोण फे अलावा और दश्दिकोण भी हैं थौर 
हमारा इब्टिक्रोय उनमें से एक है; बद्॒रता और अश्रमद्विषणुता गेबय 
तक्‍्मे के लिए इस कयन का बड़ा गैतिक महत्व दै। श्रपने गिररीत पड़ने 
याले दूसगें के धम्टिकोणों के अनुसार उनके कामों का मूल्य और धरीविय 
जानना शिक्षित व्यक्ति की विशेषता देँ। 

किंतु जो लोग नैतिकता को श्राप श्रपने दृष्टिकोण परही निभर बतीते 
हैं उनका अनियाय बुछ और दी होता है । उनका तायये यह दोता रैक 
चूँढि विभिन्न हप्टिकोयों की तुलना ब्यक्ति से हटकर नहींगी जा सकती 
इसलिए मैलिक इप्टि से किसी धस्टिकोण में खास भेद नहीं होता। उसकी 
टापोे शपपद यह नी होता हैं डि इस्‍्टकरोण एक निश्चित चीज दीवी है 
खताएब बह पदायथों ढी दरह उसका भी वर्गीकरण किया जा स्लगा 
और उसकी विशेयलाएँ बताई डा सकता हैं। ये दोनों मात्यताएँ, पहले 
अप्दाव के निष्कर्य झा सिरे करती हैं । उतने विश्क्यों के खिला हिटीं 
दलक विबेड में संसते या एकल्पला नहीं हो सहती। दुछ दक्षिए 
अल दहिहेखों बी अवेदा बरेसतर होते हैं और उनहा अयलर होता 
विस मलिक अलटटि पर निर्भर बरता है। ये बाते बैठिक शोज ही 
ब्ादिम्त्दिईँ। 

बह दर नुखरा बादिए हि हटियदुता दी दर्द ही हीठी है। $48 

प्लु लोग मृस्षा के प्रति तदस्थ हल हैं। चत्य लोग गृह हल है 





मीतिशात्र की विचारअणाली है 


हिष्णु होते हैं. कि वे अपने मूल्यों को रखते हुए भी उनके प्रचार के 
लए. कटु साधनों दा इस्तेमाल नहीं करते । पहली तरह की सब्िष्णुता में 
बैतिक वरण नहीं दो सकता और अपने प्रति सददिप्षु होना पाप से सन्धि 
हरना दै । दूसरी तरद को सहिष्णुता में अपनी नैतिकता का उत्तरदायित्व 
पाना जाता है किंत॒ दूसरों का नहीं | दूसरों के प्रति उदार रहो कितु अपने 
प्रति कठोर; यह नियम हमें अपने उत्तरदायित्व की याद दिलाता है। 


३-कामचलाऊ विचार-श्रणाली की ओर 
मैतिक निरपेज्ञबाद और मैतिक सापेज्ञवाद एकपत्षीय द्ोने से नैतिक 
खोज भें भलीभाँति सहायक महीं होते | इस पुस्तक में प्रछुत दृष्टिकोण 
को आलोचनात्मक विपयसापेज्वाद ( (॥॥४८०) 60]००एसंक्रा) ) 
कद्दा जा सकता है। रीति रिवाज, मनोभाव ओर स्वार्थ की विभिन्नताओं 
से परे नैतिक मापदण्डों की रुत्ता मानने से प्रस्तुत पुस्तक का इृष्कोण' 
विपयसापेद्दी है; हर जगइ के मैतिक नियमों को उस जगह के इतिहास 
का परिणाम सानने से यह इष्टिकोण आ्ालोचनात्मक है। मानव द्वारा 
धनाए, गए. नैतिक नियम्रो से नैतिक श्रेय और हित के अधिक निकट तक 
ही पहुँचा जा सकता है। हम प्रजातंत्र को अपूर्ण मानते हुए; भी ताना- 
शाही से अच्छा समभते हैं। दम जानते हैं कि रुचाई और उदारता 
अच्छी चीज दे किंतु साथ साथ यह भी जानते हैं कि उनका पालन पूरी 
तौर से नहीं किया जा सकता) नैतिक निर्णय एक'ओर बहुत गम्भीर 
और आवश्यक हैं. और मानदी जीवन के योग्यतम मापदण्डों की खोज 
विचारशील व्यक्ति का सत्र से महत्वपूर्ण काम है। नैतिक निर्णय दूसरी 
ओर बहुत द्वी व्यक्तिगत होते हैं। नैतिक निर्णय जन्र नैतिक विश्वासों 
की सच्ची अ्रभिव्यक्ति होते हूँ तो उनसे व्यक्ति द्रिशेष का जीवन को 
देखने का दंग पता चलता है। यद्यपि नीतिशाख्र का।द्यमिप्राय विपय- 
सापेक्ष ( 09]००।ए७ ) है किंतु उसमें भौतिक विशानों की भाँति- 
यथायता और भुवता नहीं दो सकती | अरत्तू कहता है; 


ड्८ 


नीतिशाम्र का आलोचनात्मक परिचय 


विशिष्ट स्वभाव को बताओ जिससे कोई काम पवित कला: 
है। (१) 

यूथाइफ़ो--यह तो बहुत आरान है काम पत्रित्र तब हो 
हैं जब वे देवताओं की प्रिय हों, अपवित्र तब होते हैं जब न हों 

मुकराात--पर क्या देवताओं में इन मामलों पर पारस 
मतभेद नहीं होता ! तुम्हारा काम उदादरण के लिए जम को प्र 
हो सकता है और हेरा को अभिय । तब वह एक द्वी साथ प्र 
और अपवित्र दोनों ही होगा । (२) 

यूथाइफ़ो--जो भी हो लेक्नि मैं यह समभता हूं कि एव 
हत्यारे का तिरस्कार और उस पर मुकदमा चलाने वाले का सम 
थन सभी देवता करेंगे 

सुकरात--क्या इसी से तुम्हारा वर्तमान काम पत्नित्र हे 
जाता है? 

यूथाइफ्रो--सुग्हारा मतलब क्या है ! 

मुकराद--मेरा मतलत्र यह है कि वया देवताओं के 
समर्थन मात्र से ही कोई काम पविय हो जाता है! क्या इमःे 
देवताओं के समर्थन का कारण नहीं जावना चाहिए ! ह्या वे 
किसी काम का समर्थन इसोलिए कर देते हैं कि वह पवित्र 
दवीता दै? (३) 

* थूथाइफो---शायद यही हो | 

सुकराव--तसत्र तुमने मुक्ले पवित्रता वी मुए्यता के बारे 
में कुछ नहीं बताया | पवित्र काम देवताओं को प्रिय बताकर 
नुमने केवल उसबी आलुपगिक (4गरलंतेशाएां ) विशेषता ही 
बनाई द। (४ ) 

यूथाइफ़ो--यद इसलिए है कि तुमबातों को'दधर से उधर 
मुमाते रहते हो । मैं जातता हूँ कि मेरा तात्पय क्‍या है. गिठ मै 
डसे कद नहीं सकता । ( ५ ) 


जरिए चर बी दिवाए गाली ५ 


हि फल इजने है 
गुक7१-इप्या इसे दृश्ती कह है बड़) इतने ; | 
टम इसे मानोगे दि एदिर इस थो यह होश ४८६१३ 
का शुम उदित बम रे भी चदिंश बह दे! बच हुमे कह नहीं 
पड़ेंगे कि परिष्रण से चण्य थी दशिड बो ६ (हल 
मिलती है श्रौर हृशरिए, प्रदिरणा इणित 
अशणए११(६) है 
दृष्पफो-हाँ, बह है मैं बात । 
सपने “हो ररिपदा झोवित बा शोज का ऋ्रए है! 
उख्पा मेई करने दाजी फिपशरर कश है १ ( ३) 
पृषाइपों-मेरी गर में शीकश धोवियय १९१ इस 
है शिसझ् हसख देशशाप्नों झे आप त्मारी मंकषों बा है 


सके झगरिश अंश बे हम्न्प मगुप्दें दे ८ श्मागै 
सेवाओं पे है। 


नयेंइ३री छंद 








सुरगत--देवदाशरों बोमेश बचा है! उनपर गुदार दस्म १ 
यूथाइमोे-नहों हो । 


पा्ाव-हब कद ! देवताओं वो केश इ्प्रे के बता 
परिणाम होता है! 


यूधापो-हुव चच्च द्ीदाम होते है, मद्कत 4 

सुझगव--निम्सस्देद | दिखाने के बप्म के: भो बुत इप्दे 
परिणाम होते है #ितू उसके जाम का मंपा परिद्राम उरही मे 
वक्ष दगाता दै। इसी कह से वह बदाओं हि देवा रम के 
क्या करवाते हैं| 





यूधाइक्ो-मेरे रयात् से उन्हें रात दबाश्रों मे मुण 
और रन्तोप मिलता है। 
दकगव--अब् देखो ड़ि तुझ्ारे बादयोत 
इनक है । तम पवरियदा की ब्यम्या हर देवड: 
से कर रे हे | इस परभापा हो हमने पहले ही 
डे 


॒ में तिलनी 
ो के कसोप 
भ्रलीहद ढर्‌ 


नीतिशाल्न की विचार प्रयालों क्र 


की क्षगद देवताओं दो प्रिय होने की ही च्रात करता दै जिसे पदले,ही 
अस्वीकृत किया जा चुका था। अतण्‌व उसकी युक्ति में चक्रक दोप है। 
अपने पहले की निश्चितवा के दोते हुए भी. और अपने काम को, 
नैतिक समभते हुए, भी यूथाइफ्रों को अपनी बात का कोई स्पष्ट प्रथय 
नहीं था । मुकरात के अनुसार भ्रामक और अस्पष्ट घातों से छुटकारा पाना 
ही दार्शनिक खोज का पहला कदम है। “क्या मेरी बात सद्दी है !”? इसके 
पहले यह प्रश्न उठाना चाहिए, कि “क्या मैं जानता हूँ. कि मेरा श्रांमिप्राय 
क्या है !?” एक उलभी हुई बाद न तो स्प्ट रुप से रुत्य ही होती है और 
न असत्य । 
इंदात्मक तक (39०९०८०४७) 
बाद वियाद के विषय के श्र्थ को जानने की प्रविधि द्वंदात्मक तके 
कहलातो है। अनुभव निरपेक्ष निगमनात्मक प्रणाली और वर्शनात्मक 
आगमन प्रणाली के विपरीत दवंदात्मक तक बातों को स्प्ट करता है। 
य्रपि द्वंदात्मक तके भें निगमन और श्ागमन (ा07७8४6 शाते 
960०८४४७) प्रविधि को श्रानुप्रंगिक तौर से प्रयुक्त किया जाता दे किंतु 
बात की सत्यता जानने के लिए उनमें से किसी का श्राश्य नहीं लिया 
जाता | निगमन श्रीर श्रागमन प्रणाली के विपरीत दंद्ात्मक तर्क में 
ज़दिल, सीमित और अ्रस्पष्ट स्थिति. से सापेज्ञतः स्पट्ट और सुब्रोध स्थिति 
को ओर जावा जाता है| 
इंदात्मक तक में बात चीत द्वारा सत्य को खोजने की क्रोशिश की 
जाती है। थ्दण्व दवैदात्मक तर्क प्रधानतः सामाजिक हैं. और उसमें दी 
या दो से अधिक भाग लेने बाले होते हैं | मनसवार्तालाप में भी दो पक्ष 
होते हैँ | जब्र हम मन ही मन में किसी बात को सोचते हैँ तो लगता है 
मानी हमारे भीतर दो व्यक्ति बातचीत कर रहे हों। द्वंदात्मक तर्क का 
एक पहलू दी विरेधी दृप्टिकोणों में सहमति दंढ़ना है | हम अपने सन 
, में साधन के बारे में भेद रख सकते हैं कितु शायद साध्य के बारे में नहीं ॥ 
चूँकि ढ्ंद्वामक तर्क का मुज्य उद्देश्य सहमति न देंढकर स्पष्टीकरण 





नीतिशाल्न को विचार-प्रणाली फ़्स 


जब वरण की शआावश्यक्ता आने पर उसे बुद्धिमूलक रूप से पसन्द किया 
जाता है । देय द्ित थे होते हैं जिनका दिसस्कार कर श्रेष्ठ हिंत की ओर 
बढ़ा जाता है ! शरात्र पीना शरात्रियों के लिए. मूलभूत द्वित होते हुए, भी 
बचने निभाने से हेय है। इसलिए ऐसे अवसरों पर जबकि दोनो में 
अखंगति दो तो शराब को छोड़ देना कर्तव्य हो जाता है। 

परम द्वित क्या है १ इस प्रश्न की व्याख्या यों की जा सकती है : क्या 
कोई ऐसा भी दवित है जिसके लिए, हम हरेक अवसर पर अन्य ।दितों को 
छोड़ सकते हैं ! अरस्द्‌ ने ऐसे परम हित को आत्मा की स्वस्थताः बताया 
था | किंतु हरेक ब्यक्ति इसका अर्थ अलग अ्र॒लग लगाएगा : कुछ लोग 
इसका अर्थ मुखानुभूति, कुछ लोग राजनीतिक, सैनिक या व्यापारिक 
सफलता और श्रन्य लोग ( अरस्तू स्वयं ) दार्शनिक चिंतन और मनन 
सममभेंगे। सब्र लोग किसी एक हिठ को परम नहों मान सकते जब तक 
कि उस द्वित को ( श्ररस्तू के आत्मा की स्वस्थता? वी भाँति ) विस्तृत 
अर्थ न दिया जाय या उसका इतना अल्पष्ट अर्थ दिया जाय (जैसे उपयो- 
गितावादियों का 'सुख”) जो भ्रामक हो। कोई ध्यक्ति किसी विशेष द्ित 
को अपने झ्राधार के लिए सर्वोत्तम मान सकता है। नैतिक आदर्श को 
एकरूपता के साथ निभाने वाले लोग कम ही हैं, किंतु हर व्यक्ति को प्रधान 
नैतिक प्रददत्ति एक दिशा वी शोर ही द्वोती है। 

अगले पाँच श्रध्यायों में मनुष्यों में पाई जाने वाली इन्हीं प्रधान 
मैतिक प्रदृत्तियों की दिग्दर्शन कराया गया दै। उनमें से हरेक में कुछ न 
कुछ सत्य है, किंद॒ वही पूर्ण सत्य नहीं है। अतएव आलोचनात्मक पाठक 
को उनमें से किसी एक को पूर्णरूप से स्वीकार या अस्त्रीकार नहों करना 
चआाहिए.। उसे अपना निर्णय इस बात से करना चाहिए कि वे सिद्धान्त 
मानवी अनुभव की ब्यास्या किस तरइ करते हैं श्रीर उनके आदर्श की, 
क्या महत्ता है। 





रे 
सुख का अनुसरण 

जी नैतिक दर्शन मनुष्य का परम हित मुख का अत्यधिक उपभोग 

नकरने में मानता है उसे सुखबार (०0०757 ) कहते हैं। सुख! 
की अस्पष्टता के करण जिन विचार्तों ने सुखबाद का प्रतिपादन किया है 
खनके सिद्धान्तों में बहुत कम समानता है ! किन्ठ इस जिमिन्नता के झोते 
छुए भी उनके श्रयों में एकयूज्रता है। मुख, चादे वह किसी भी प्रकार 
की क्यों न हो, एक अनुभूति है; अतणव सारा सुखबाद नैतिक मूल्य की 
अनुभूति में ही मानता है | हमारा काम, इंगदा और नीयत नैतिक इंटर 
से यही तक ओयरकर है जहाँ तक उससे एक,विशेष अकार को श्रतुयूनि 
चैद होती है और उसको विरोधी अनुभूति नष्ट होती है | यदि हमारे 
कर्मों का हमारी अनुभूति पर कोई अभाव नहीं पड़ता तो वे नैतिक दृष्टि से 
सटस्य दोते हैं| जॉन स्टश्र्ट मिल को छोड़कर और सत्र मुखवादी मूल्यों 
को मानात्मक ( वृष्प्रध/६४४८ ). भी मानते हैं ? उनके अनुवार गप 
और दुख में कम ओर ज्यादा का सम्बन्ध है । उनकी कसी काम की नैतिक 
मूल्य की परख यह है हिदइ कितना अधिक सुस और क्तिता 
कम दुख पैदा करता है। इन दो बातों के अलावा मुखबाई फे 
खिद्धान्तों में बदुत विभिन्नता है) सद्से प्रमंस पिभिन्नता इस शर्त 
पर है हि नैतिक मूल्य को निर्धारित करने वाले सु्खों और दुससों की 
अनुभूति बौन करता है। लवद्दित सुखवादी ( व्हणंडत८ शत्तेठतांई: ) 
द्रपने हुस सुख की ही चिता करता है और शायद उन लोगों के हुर 
<गव को भी चिंता करता दो जिनकी भावनाओं का उस पर मर पड़ता 
4 साईबीस सुपर (ए7्रष्लब्यान्रादील्व्ांशा), या उप 


मुख वा अनुस्सण भ 


गिताबाइ (0 0] परंशयांशा) दो चसतर मात्रा वाले मुखों और दुखों 
ं। मूल्य बराबर मानता है चादे उनकी अनुभूति किसी को भी क्यों न हो । 
स्व॒द्दितवादी सुसबाद (220०5४०८ सिल्तठकाक्ञा) 
स्वहितताद ( ६8०७) ब्यक्ति के अपने दवित को ही भेवलर श्रीर 
उसके लाभ के जिए किए गए काम को दी महत्वपूर्ण सममता है । 
सद्ितब्राद के अनुसार यरि दूसगें के द्वित हमारे ऊपर कोई प्रभाव नहीं 
डालते तो इमें उनमें कोई मतलब नहीं दे श्रौर उनफे प्रति हमार कोई 
कर्त-्य नहों है। कभी इभी समाज या दूसरे लोगों के हित में ही हमारा 
द्वित होता है | किन्तु अनेक श्रवसरों पर हमारे श्रौर उनके दिठों में बिरोध 
होता है और यद्यत्रि कभी कभी समभौता हिया जा सकता है तथावि 
पारस्परिक हितों को चोट पफ्ँच:ए बिना कोई समभौ गा नहों हो एता; इसे 
चाहे तो मानयो बुद्धि की टुबलता कहिए, चाहे विकार । स्वहितवादी के 
अजुमार हमाय कर्तव्य अपने ही प्रति दे चाहे उससे दूखरों को क्तिनी ही 
ऋृति क्यों भद्दो; और यदि स्वद्दितवादी मुखबादी दो तो वह अपने इस 
सर्तव्य की परिभाषा मुख के अनुसार करता है । 
मांनवी मनोजति के साथ श्रत्यघिक सुम्ब देने वाले काम, वस्तुएँ 
और स्थितियाँ भी बइलती रहती हैं) कुछ लोगों के लिए. मुण अत्य- 
घिक उपभोग में ही होता दे और कुछ लोगों के लिए. कष्ठ और दुख से 
अचने में । पदले लोगों के लिए. सुख का श्रर्थ उत्तेजना है, दूसरे लोगों 
के लिए. सुख मानसिक शाति में है। यह भेद नीति शास्त्र के इतिद्ास 
में दो यूनानी दार्शनिकों एसिट्टीपस ( ४३४-३४० ई० पूर्व ) और एपो- 
क्यूरस ( ३४१-२७० ई० पूर्व ) के समय से चला था रहा है । एपरिस्टी- 
पस एक़ विचित्र सुप्रासक्ती था । इतिद्वासकार डायोजिनीज़ का कहना दै कि 
#परिस्टीपस ऋपने को हर देश, काल, व्यक्ति के श्रनुमार घना लेता था 
आर अपने अभिनय को दर परित्तविति में खूब निभाता था*****नवह 
>वतेमान वखुओं से सुख पाता था और नरिष्य वी चिता नहीं करता 
था? वह भोग विज्ञात के लिए. चापलूसी तक करने से नहीं चूकता 


ब्र्द्‌ नोतेशासत्र का आ्राल्नोचनासमड परिचय 


था ) एक बार बह सेराफयूज के राजा डायोनीसियस के दरबार में श्रतियि 
होकर गया। वहां राजा को कृपा चाहने के लिए भद्दे तरीके से साशंग 
दर्डवत्‌ करमे के लिए जब उसे घिक्कराग गया तो उसने शांतिरक 
जवाब दिया, “इसमें भेरा नहीं डायोनीसियस का हो दोप है क्योंकि उसके 
कान उसके पैर में हैं [” बह साइरीन नमर में रहता था इसलिए उसके 
मुखवादी जीवन-दर्शान को खाइरीनवाद ( 09682 00४7 ) कह्य जाता 
है | उसके सिद्धान्त की तीन प्रमुख विशेषताएँ हैं: (१) दमारा उद्देश 
एक सामान्य सुखमय जीवन मे द्वोकर शत्यधिक सुखों को था सकता ही 
होना चाहिए; (२) तीवतम मुस ही भेयस्कर है अर उनको दुख और 
अपमान सहकर भी पाना चाहिए। सुख और दुख के उद्दीपन से रहित 
जीवन स्वप्न रहित नोंद की भाँति ही फ्रोक़ा हैं; (३) सुख तभी अच्छी 
तरह प्राप्त हो सकते हैं. जब किसी में स्थिति पर पूरा काबू पाने का साइस 
और बुद्धि हो ! थ्न्तिम बात की गूदढ श्रभिव्यक्ति एरिस्योपस द्वाग अपनी 
सुन्दर प्रेमिका के सम्बन्ध में फह्दी गई इस उफि में मिलती है, “उस पर 
मेया अधिकार है, मैं उससे श्रधिक्वत नहीं हूँ ।? 

इसी तरदद का सिद्धान्त एयेन्स के एक कैलीक्लीज़ नामक व्यक्ति में 
मिलता दै। प्लेटो मे उसको यों कद्दते हुए उद्श्त किया है ? “उचित 
तरह से रहने के लिए मनुष्य को अपनी इच्छाएँ जहाँ तक सम्भष हो 
खूब बढ़ा लेनी चाहिए; और उनको रोकना नहीं चाहिए। जब्र मे श्रपती 
ऊँचाई पर हों तो उसमें उनको पूर्ण रूप से सम्तुए्र कर सकने का सादस 
ओर बुद्धि दोनी चादिए और जब कभी कोई नई इच्छा पैदा दो तो उछे 
भी सस्दश करना चाहिए |” उसके श्रतुसार सुसी जीवन इच्छाश्रों कीं 
शांत करने से नहीं मिलता बरन्‌ अत्यक्षिक सुखमय अनुभूति के 


मिलता है ।*१ 
एपीक्पूरत इर, दुख श्रौर इच्चाओं से खतंत्र दोने पर मिलने वाले 








$ ब्लेरी, गॉर्जियाज़ 


सुख का अनुसस्ण दर्ज 


मनः प्रसाद को भनुष्य का परम द्वित मानता है। उसके दर्शन को 
एपीक्यूससवाद कहते हैं किंतु इस शब्द का बहुत कुप्रयोग किया गया है 
आर उसे जीवन के किसी भी सुखवादी आदर्श पर लागू कर रिया जाता 
है । एपीक्यूरस को सुखवादी मानना चाहिए क्योंकि उसके श्रनुसार “हरेक 
झुख खाभाविक होने से हमारे लिए अ यरकर है ।” एपोक्यूरस झु्ों को 
बुरा नहीं मानता किंत॒ बह उनमें भेद करता है। सब मु्खों को लालसा 
टौक नहीं है क्योंके “कुछ रुखों को उत्पन्न करने वाले साधन उन सुझखों 
से कई गुना ज्यादा दुख द्वी लाते हैं |? अत्यधिक भोग विलास और हर 
प्रकार के सुख के उपमोग से मानसिक थकान और रोग हो जाते है । 
एपीक्यूरस कद्दता है कि हमें साधारण भोजन करना चाहिए.) साधारण 
भौजन से स्वास्प्य अच्छा रहता है और सुखों की अनुभूति टिकाऊ बनी 

रहती दै। 
सुखी जीवन भोग विलास, श्रामोद-प्रमोद, खाने पीने से 
ही नहों मिलता बरन्‌ गम्भीर चिंतन, वरण करने के उद्देश्यों 

को दूँढने थ्रादि से मिलता है।* 
एपीक्यूरसीय दर्शन का लक्ष्य सम्म्तियों पर ध्यान न देकर वर्ण 
करने के सह्दी उद्देश्यों को खोजना द्वी है और एपीक्यूरस के लिए. अच्छा 
आदमी दाशंनिक ही बन सकता दै। दर्शन अपने आप में अच्छा नहीं है 
किंतु यदि उसका श्रध्ययन ठीक से किया जाय ठो उससे जीवन शांतिमय 
बनता है। इस तरद अत्यधिक विलास से उत्पन्न होने थाले क्लेशों श्रीर 
नियाधार डरों से उत्पन्न होने वाली मानसिक अशांति फ्रो दूर किया जा 
सकता है। भौत का डर लोगों को बहुत परेशान करता है। दर्शन इस 
रत आदर्श को रिद्ध करता है कि मौत से डरने का कोई कारण 
नहीं है। 





+ एपौवयुरस, दि पब्सटेंट रिमेन्स, ऑडुछफोंड यूनीवर्सिरी 
अेस,48२६ 


लिए कुछ नह 

ह शरीर मौत में नई रदतो । 
नह है इसको ठीक तरद से समभ 
आन हमारे मन से ण्ता 


सुख का अनुसरण रद 


'सुखबाद का प्रमाण! ( प06 ५0007 ० पल्वेगांडप ) 
अपने सिद्धान्त की सत्यता के लिए सुखबादी मुख्य युक्ति यह देते हैं 
कि मनुष्यों के वाम को संचालित करने और कर सकने वाला उद्देश्य 
सुख ही है। हरेक काम अपने लिए अत्यधिक सुख और न्यूनतम दुख 
पाने की नीयत से किया जाता है। सुख की इच्छा ही भनुष्यों के कामों 
सा संचालन करती है। इस ठिद्धान्त को मनोविशनीप मुखबाद कह्दा जाता 
है। नैतिक सुखबाद में सुख को एक थआादर्श माना जाता है जिसको पाने 
के लिए. काम करना चादिए, | मुखवाद के ये दोनों पहलू बेन्थम फे इन 
आब्दी से अभिव्यक्त ई 
प्रकृति ने मनुष्य को सुस और दुख के संचालन में खजा 
है। यही यद् चतते हैं कि दमें क्या करना चाहिए और हम जो 
कंछ फरते हैं. बह उन्हों से निर्धारित होता है। डचित श्रौर 
श्रतुच्चित का मापदंड और कार्बजास्ण वी दंखला उन्हों पर 
चाधारित है । 
मनोविजामीय मुपत्राद बहुत से लोगों को पहली सज़र में दीक रू 
जैंचता है। इसमे कोई शक नहीं कि हरेक ब्यक्ति सुपर दस के वश में 
शोता है। दूसरे मुस हुख श्रौर उसको ग्रहण करने के तरीके इतने हैं कि 
यदि कोई झाइमी जैसी झुस को छोड़ दे या टुख सहने लगे तो यह 
विश्वास किया जा सकता है कि ऐसा उसने हिसी ओर बड़े मुख को पाने या 
दुस से बचने के लिए किया होगा) यह शल्प खिकित्सा आदि के 
डद्ाइसणों से तपए्ट है। मुपवादी मीरत को यहाँ भी देता जा सक्ठा है 
जहाँ उगझ़ प्रमाण कम निश्चित होता है । जो लोग अपनो न्यायप्रियता 
का शहुत गुणगान करे हैं वे धक्तर शर्ते स्मर्यपूर्ण गुत उद्देश्यों पर 
पर्ड ही डालते हैं ।श्सी दिखते से सिन्न होकर इनांड ैशेपिल (१६७०- 
२०३३१) ने यद कहा या: 
#' किसी इस्ते हुए भोले भाले शिशु को बचाने में कोई 
पिरेष्च नहीं है। उठको बचाना न वो उवित है और न शनु- 


६० नीतिशाख का श्रालोचनात्मक परिचय 


चित ) बचाए जाने से बच्चे को कोई भी पाया क्यों न हो हिंद 
हम अपने प्रति श्राभागे बन जाते हं। रिशु वो द्वबता देखकर 
उसे बचाने को चेष्टा न बग्ने से इमें दुस होता; अ्रदए्व हमारी 
श्रास्ममरक्षय की मारता मे हमें शिशु क्रो बचाने पर बाघ 
किया ।१ 
यदि मनोविशनीय मुसयाद सावंभौम रूप से सत्य है तो मुखवादियों 
का कहता है हि नैतिक सुसवाद आवश्यक है । यदि मनुष्य सदा सुख दुख 
से ह्वी परिचालित होते हैं तो किसी और नैतिक लद्य को मानना इस्पात 
है। इसके लिए जॉम रदश्रटट मिल ने यह युक्ति दी है; “किसी चौज़ के 
दिखाई पड़ने का धमाण यही दैकि लोग उसे देखते हैं । इसी तरद हिसी 
बसु के श्रभीए द्वोने का प्रमाण यही दै कि लोग वाकई उसे चाहते हैं ।? 
अतएव मुख को श्रभीष्ट श्रयांत्‌ श्रेयस्‍्कर होना चाहिए; क्योंकि सत लोग 
सुख चाहते हैं । और चूँकि सब लोग सदा अधिक से भ्रधिक्र मुख की 
कामना रखते हैं इसलिए. श्रधिक सुख श्याधिक श्रेयस्कर होता है। अ्तर्व 
हमारा सर्वोच्च नैतिक लक्ष्य अपनी शक्ति के अलुसार अत्यधिक सुख पाने 
का प्रयत्न होना चाहिए.। 


२, उपयोगिताबाद ( ए/॥छब्पांशा। ) 


उपयोगिताबाद अपनी मूलभूत धारणाशं में मुपवाद ही का एक रूर 
है, भेद फेबल इतमा ही है कि उपयोगितावाद का लक्त्य किसी एक व्यक्ति 
का मुख न होकर अ्रधिक से श्रधिक लोगों का सुख दै। इसलिए इसे 
सार्वभौम मुखबाद कहा जाता हैं| व्यावद्ारिक दृष्टि से सुखबाद के दोनों 
रूपों, स्वद्दितवादी और सरावंभौम, में बढ़ो विभिन्नता है। उपयोगिताबादी 
सम्प्रदाय के नेता जेरमी वेन्षम (१७४८-१८४२) और जॉन स्टंट मिले 


4 ऐन एस्कवायरी इनट्ू दि भोरिशित भावू मोटे बैदयू (घॉर्सफोई), 
दि केरेस्डन भेस) 
है आप 
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(१८०६-१८०७३) अपने समय के प्रसिद्ध समाज मुधारक थे। एपीक्यूरस 
शायद उनके इस काम को पसन्द मद्दी करता ) उपयोगरिताबाद का सुखबादी 
पहलू दो अर्थों में आवश्यक है। वेन्थम और मिल मनोविज्ञान को 
मानबी उद्देश्यों का सच्चा विवरण और इसलिए सामाजिक कर्तव्यों का 
अनिवार्य आधार मानते हैं | दूसरी ओर उनका नैतिक आदर्श मानववादी 
होते हुए भी मानवताबाद के धार्मिक, सनन्‍्यासिक आदि रूपों का विरोधी 
है और उनके विपरीत सामाजिक आदर्श का प्रतिपाइन मुखवादी दंग से 
करता है। 
बेन्थम ने अपने उपयोगितावादी नीति शास्त्र का प्रतिषादन मनो- 
विशानीय मुखवाद के एक अत्यन्त उम्र रूप के आधार पर किया है जिसे 
वह झ्राव्मत्रीयता (5७ ए़र्थध्व०7०९) का सिद्धान्व कहता है। वह 
अपने सिद्धान्त का प्रतिपादन यों करता है $ 
प्रत्येक व्यक्ति अपने दृष्टिकोण से इस तरह काम करता 
है कि उसे उस काम से श्रत्यघिक मुख मिल सफे चादे उस काम 
का असर दूसरों के मुख पर केसा ही क्यों न हो ।* 
डेबिड हा, (१७११-१७७६) ने अपनी पुस्तक “इनक्वायरी क्सर्निंग 
दि प्रिंसिपिल्स आबू मारल्‍्स” में सुखबाई द्वारा किये यये मानवी उद्देश्यों 
के इतने अतिशय साधास्णीकरण के विरुद्ध चेतावनी दी है। उसके ध्जु- 
सार मनुष्य भे सामाजिक और सहानुभूति की भावनाओं के साथ-साथ 
स्वार्य भी द्वोता है और उनमें कोई विरोध नहीं होता | जिस प्रकार मनुष्य 
स्वार्थ और थआाकाझ्षा या स्वार्थ और प्रतिशोध की भावना से काम कर 
सकता है उसी प्रकार बद स्वार्थ और उदारता से भी काम कर सकता है | 
किंतु बेन्यम के मनोविज्ञान में इस बात को नही माना गया है। “मनुष्य 
अपनी स्वार्थ पृष्ति के लिए. सावंजनिक द्वित की कीमत पर जो भी जपन्य 
काम कर सकता है उसे वह अवश्य करेगा यदि ऐसा करने न दिया जाय (8 


$ जरसी बेन्थम, बकस, जि० ६, ए० ५. 
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मानयी रतभाव को इतना कठोर मानने के कारण बेन्यम सद्ालुभूति के 
विद्वान्त पर श्राधारित हम और श्राइम स्मिय के मतों पर सम्देह करठा 
था। सहानुभूति को मानने से व्यक्ति की निजी अ्रभिरुचि दी बसौटो प्ल 
जाती ६ श्रीर उसमें कोई नैतिक विद्वाल्ल मह्ीी मिल सकता। “हिद्धाल् 
से श्रान्तरिक भायनाओों का संचालन करते बाले डिसों बाह्य लापन वा 
पता चलने को आशा वी जाती है। यदि आ्न्तरिक भावनाओं वो ही 
आधार और मापदण्ड मान लिया जाय तो यह आशा पूरी नहीं होती ।7* 
न्याय शात्र (]४7४ए्ाएत९7१८७) में रवि रखने से बेन्यम कोई कठोर 
नियम, कोई व्यापक और सार्थभौम कसीटो चाहदा था और उमनहा या 
कि वह कसौटी उसने श्रात्म-चरीयता के ठिद्धान्त में पा ली है । 
मात्रात्मक सिद्धान्त (776 0प्थआपरध्व्त-६ एगंगरलए०) 

वेन्थम के मत की दूसरी आवश्यक भात यह दे कि बह दो सुर्खों या 
हुपों में परिणाम-मेद मानता है। 

मात्रा-मेद में यर्शित हो सकने पर गुण-मेदों (70ट/थ7:6 
40०0४५४ ) की उपेक्ता को जा सकती है। विज्ञान में विभिन्न रंग, 
आबाज और वजन का मेद नापा जा सकता है और उनके मेर 
मात्राह्मक सम्मन्धों में वर्णित किया जा सकता है। विज्ञान के ग्तुस् 
जगत फे दर पदार्थ को उसके मात्रात्मक मेद के रूर में समझा जा सके 
है । क्या नीतिशत्न में भी इसी तरह की प्रणाली घपनाई जा सकती है 
क्या सु्ों और दुखों को नापने का मापदरड मिल सकता है! 

मिल सकता है, और यद समझ कर बेन्थम ने मात्रात्मक भेदों मे 
रुप में सखों और ट्खों को नाए सकने फे लिए एक 'सुखवादी-अनुगणनत 
विधि? (॥९३०७)5४० ८4)८एौ०७) घनाई ) इस झजुययन विधि पे 
अनुसार किसी काम का मैविक मूल्य (१) मुों औ्रौर दुखों को तीजता 
(२) उनके कार्यकाल (वेप्रप्पत००), (३) उनकी पूर्वइ्धनीयदा ही 
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उपपयता ([॥०४७३४॥0)) की माय, (४) उनही सिप्रता (जाए 
प(तप6), (५) उनसी प्रभावेयादकता (९८७०) थर्बात्‌ किसी 
मुख या दुख के बाइ दूसरे मुखों या दुखों का प्रकट होना, (६) उनकी 
शुद्धता अधि किसी मुसय के बाद टुस या दुख के बाद रुप का ने आना 
और (७) इनके सामाजिक क्षेत्र अर्थात्‌ उनका असर फितने लोगों पर 
पहला है इन बातें पर निर्भर करता दै । यह अनुगणन-विधि किसी बोस 
को मैतिकता पर जिपययत (०9)/८४४८) विचार करना संभव पर देती 
है। किसी काम से उसयन्न दोने वाले सारे मुर्खो की यूची बनाता चाहिए: 
फिर साते। दृष्टि यों से हए मुख का मूल्य निर्धारित करता चाहिए और 
फिर सब मूल्यों को जोढ़ देना चाहिए. । यही टुखों फे साथ भी करना 
चादहिए। रिर दुखों को सुखतों में से घटाना चाहिए। श्रत्र यदि नतीजा 
भाषएसक निकत्ते तो बह काम नैतिक दृष्टि से श्रेयस्कर दे श्रौर उसे करना 
चाहिए, । यदि नतीजा भ्रभावात्मक (7०8०४८) निक्‍ले तो काम नैतिक 
दृष्टि से इस है श्रीर उसे नहों करना चादिए। 
सामाजिक नैतिकता की अनुश्प्त 

अब बेन्यम के मत के तीसरे पहलू सामूदिकतावाद (००)९८६ए५७७)) 
का विवेचन करना रद जाता है | मनुष्य को स्वभावतः अपने द्वी मुख की 
पढ़ी रहती है किंतु फिर भी मैतिक आदर्श को अत्यधिक लोगों वा 
अत्यधिक मुख ही मानता चाहिए. 'हम सदा अपने ही मुख के उद्देश्य 
सें काम करते हैं किंठ हमारे काम का नैतिक मूल्यांकन सामान्य मुस्त की 
पैद्वि के मार्दंड से करना चाहिए | उद्देश्य और मापदंड के इक विरोध 
को कैसे मिदाया जा सकता है ? 

इस विरोध को यों मिटाने की चेश वी गई है: काम की नैतिकता 
उस काम को कराने वाले उद्देश्य में न होकर उसके सामाजिक परिणाम 
में होती है | यह बात तो अभी श्रभी प्रतिपादित रिद्वान्तों से अनुसत्ति 
होती लगती है क्योंकि यदि किसी काम को करने शत उद्देश्य.[केवल 
अत्यधिक भुस॒ प्रात करना दी हो तो उद्देश्यों में एक दूसरे, से कोई भेद 





को कामना 
सामाजिक हि से ससमय परिणामों को कैद करती हैं और इसलिए उस 
श्रेपसर कह जा सकता है ईर्ष्या और 


>'प बदते हैं इसलिए उन्हें बुरा कश जा सकता 
शारीरिक इच्दाश्रों, आई दि 


नई! होता बरन उसके परिणामों के श्रनुसार ही उसे अच्चा या उुय $ 


जाता है । नतिक-अनुगणन ज्रिपि के अनुसार “पाप मुर्सों श्रौर दूतों। 
अलत मूल्याकन है, वह गलत नैतिक गयशित है | परय सही हैति 
ऐत ६ मिल का डे 


झेबते को बचाना नैतिक इृश्धि हे उचित है चाह उद्लेप 
कतंखय रहा हो या उरसार मिलते की भावना; श्रपने प्रित्र ऐ 
परम है चाहे वह दूसरे मप्र की बडगीसे 


पड़ी इतहता चुकाने के उद्देरय में ही क्यो ने किया गया हो ।! 
वन्‍्यम इस किक के. प्यास्या यों करेगा : सिखासपाती मे बल 


' मित्र के हुस्तों में पराकर ले मित्र के थपिक हुक को नींद 
7 उश्ही औतेक हएएशित ग़मतदों रेप चोर उन काम 
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कर किसी डूबने हुए. क्यो बचाना चादे कि प्रवाइ के कासण बचा न सके 
तो भी उसका काम प्रशंसनीय होगा क्योंकि यदि बढ डबते व्यक्ति को 
बचाने में सफल होता द्वो उससे मानदी सुख की इद्धि होती । इसी प्रकार 
यदि कोई विश्वामपात करना चादे किठु सफल न हो सके तो भी उसका 
काम निन्‍्य है। वेन्थम के लिए उद्देश्य और काम का मैद डतमा महत्व- 
दूर्ण नहीं है नितना कि उद्देश्य और भीयत य! इरादे का। अपने मित्र 
को कर देने का इरादा उसे आर्थिक कष्टो से शक्त होकर सुखपूर्ण और 
उपयोगी जीवन के लिए तैयार कर सकना हो सकता है। किंतु ऐसा मैंत्री 
द्रेम डदास्ता के प्रदर्शन या भविष्य के किसी लाभ के उद्देश्य से किया 
जा सकता हैं| मक्तेप में नीयत लक्ष्य बनाए शणए परिणामों का बे है। 
उद्देश्य संकल्प को प्रेरिद या निर्धास्त करता दै और अन्तिम विश्लेषण 
में “एक निश्चित ढंग से काम करने घाला मुख या दुख” ही होता है। 
मनुष्य के सारे कामों का मूल सुख फी इच्छा और दुख से बचना है 
किंतु उनसे उत्पक्न होने वाली नीयतों की नैतिक योग्यता में अ्रन्तर हो 
सकता है। इससे यइ नतीजा निकलता है कि मनुष्य की नीयत और 
उसके आचार को मुधारने के लिए. ऐसी व्यवस्था होनी चादिए जिससे 
प्रत्येक व्यक्ति को सदाचार से ही श्रत्यघिक सुख मिल सके ! बेन्थम इस 
प्रकार की व्यवश्था को, चादे वह प्राइतिक हो या मनुष्यक्ृत, अनुशप्ति 
(3०८४ ९॥9) कद्दता है। 
किसी शिद्धान्त या सदाचार के नियम को शक्ति देने वाली श्रनुशसियाँ, 
था मुखों और दुसो को व्यवस्थाएँ, चार हैं । पहली भीतिक अनुशप्ति है 
ओ प्रद्धति दवा दिए गए सुझों और दुखों में है। स्वास्थ्य की दृष्टि से 
टीक खान-पान से सुख मिलता है और अधिक खान-पान से रोग हो जाते 
» हैं जिनसे दुस मिलता है।इस अनुजति का सामाजिक आदर से बहुत 
सम्बन्ध है क्योकि यदि हर कोई ऊँटपटाँग दंग से रहने लगे तो साईभौम 
सुख नहीं बदू सकता । देश के कानूनों और उनकों तोड़ने की सज्ञा पर 
श्राघारित दूसरी राजनैतिक अनुशति है। दीसरी नैदिक या सार्वजनिक 
भ 
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अनुशप्ति है। मनुष्य को सावजनिक सम्मान मिलने से मुख होता है और 
निन्‍्दा से दुख; इसलिए, वह मारजनिक सम्मति के दबाव की उपेढ़ा नहीं 
कर सकता | चौथी धार्मिक श्रनुशत्ति दै। यहाँ मनुष्य वी अन्तरात्मा उ्त 
मुख या दुख देती हैं श्रौर उसे पारलौकिक पुए्तार ओर दंड का भय 
होता है। ये मत्र भ्रनुशतियाँ मनुष्य के काम के निजी परिणामों और 
सामाजिक परिणामों में एकता लाती हैं । यदि यह एकता पूर्ण होती ठो 
कोई मैतिक समस्या न ह्वीती। किंतु ऐसा नहीं दै। श्वतएवं वेन्धम के 
श्रनुसार कानून का अभिप्राय राजनैतिक झनुझ॒ति को अप्यधी को अपराध 
के श्रनुपात के अनुसार दंड दे सकने की शक्ति दे देना दे । 


मिल का विरोधी मत ()५॥]5 प्र) 


जॉन सहुअर्ट मिल ने बेन्‍्थम के “उपयोगिता के ठिद्धान्त! ( ग6 
(6079/ ४ प॥६7 ) की जगद्द 'उपयोगिताआद? शब्द का प्रयोग कर 
उस ठिद्धान्त में तार्किक दृष्टि से .एक उच्छेदक परिवर्तन कर दिया है। 
गरन्थम फे सिद्धान्त का बड़ा विरोध हुआ था । कुछ विरोध ठो ऐसा या 
गो स्वार्यपूर्ण कारणों से पुरानी संस्थाद्रों को न बइलने के लिए ड्रिसी 
ग़रमाजिक सुधारक के प्रति किया जाता है। किंतु कुछ पदपात रहित 
प्रापत्तियाँ भी थीं। कुछ लोगों को जीयन का प्रयोजन मुख के भ्रतिरिक्त 
प्रौर किसी बात में न मानना बड़ा कुत्सित ठिद्वान्त लगता था ६ कालांइल 
। इस मत को सुअरों का दर्शन बताया था बेन्यम इस समप्र तक मर 
बुक था अतएवं मिल को ऐसे आलोचकों को जबाब देना पड़ा। मिल 
| उन पर उपयोगितावादी दर्शन वी रलत व्याख्या करने का दोष लगाया 
पययोंकि उनकी झ्रालोचना के श्रतुसार “मनुष्य उन्हीं मु्खों की श्रतुभूति 
ई योग्य ई जो मुचरों को होती दे ।7? डिंव “मनुष्य की ऐन्द्रिक छ्मता 
गनबरों से ऊँची दोती है इसलिए यह अन्छे प्रकार के मुखों का उपभोग 
र सकता दै। बुद्धि, कह्पना दाग उसने अनुभूतियों और नेतिक 
पनाओं के रखों का धवेदन माउ के झुखों से अधिक मूल्य होता है 


सुख का अनुसख्य ६७ 


मिल फे अनुसार “बुछ स्॒खों वा मूल्य अन्य मुखों से ब्याद्रा मानने से 
डपयोगिवा-तिद्वान्त में कोई अ्रसंगति नहीं श्राती ।? 
कित॒ ऐसा हैं नहीं । वेस्थम की रचनाश्रों में गुण-मेद्र को वहीं तक 
स्वीक्षार किया गया है जहाँ तऋ उससे मात्रा-मेद सूचित होता है। वेन्थम 
के अनुसार सैतिक्ता की कसौटी मुख दुस्व का परिणाम हो है। यदि हो 
मुस्‍्तरों बी मात्रा घराबर हो तो उनके सगुणु-मेद का कोई नैतिक महत्व नहीं 
होता.। मिल का कटददना दै कि “जब गुण ओर मात्रा दोनों पर विचार 
किया जाता है तो मुखों को परिमाण पर दी निर्भर मानना श्रनर्गल है।”? 
टीक है, बितु निल ने बेन्थम के घूलभूत ने तेक निद्धान्द को चल डाला 
है और वह बेन्थम का प्रशंसक होने से श्रप्ने काम वी महत्ता नहीं समझ 
सका दै। इस परिवर्तन का मदइत्य इसी वात से रख है कि बेन्थम मैतिक 
चिंतन को “नैतिक गणित” और मृत्यांक्‍न को नाय-तोल ही मानता 
था। मिल एक विरोधाभान में पड़ गया दे और दूरी को पहले मोलो में 
बताकर बाद को कट्दता है कि सत्र मोलें की लम्बाई एक सी नहीं होती । 
शुण का मापइंड (7॥० 50450  00०॥9) 
किंत हमें मिल ने अपने और वेन्यम के मत में जौ सादश्य 
दिखाने की कोशिश की है उसे भूलकर मिल के उपयोगिताबाद से पैदा 
दोने बाली समस्या पर विचार करना चादिए । गुण की परण किए चोज 
से हो सकती है ! परिमाण वो नाप्रा जा सकता है, डसमें कम और व्यादा 
का सम्बस्ध द्ोता है; किठु गुण निरपेक्ष द्वोता है। दो रंगों, दो गन्धों 
श्रादि में कम था ज्यादा का सम्बन्ध नहीं होता, वे निरपेक्ष होने हैं । इसी 
तरद्द मुखों के भेद मात्रात्मक तुलना से नहीं बताएं ज्ञा सकते | तत् दो 
मुखों में किसकी मैतिक महत्ता ग्रधिक दे यह कैसे निर्रय जिया जाय १ 
मिल का कहना ६ कि “इसका एक द्वी संभव उत्तर ६” और बह उसे 
देता है : 
दो सुखों में से यदि दोनों ऐसे हों जिनका अनुभव सभी 
को हो तो उनमें से नैतिक बाध्यता के बिना जिस सुख को सभी 


द्८ 


नीतिशास्र का श्रालोचनात्मक परिचय 


पसद्ध करे वही अधिक वरणीय दोगा। दौनों मुर्खों को डानते हुए 
भी यदि लोग एक मुस को दूसरे से श्रेष्ठ ममभकर पसन्द करते 
रे चादे उससे बाद में अधिक श्रतन्तोप ही क्यों न होता हो, 
और थे उसे श्रन्य मुख के अत्यधिक परिमाय में मिलने पर भी 
नहीं छोड़ना चाहते हो दो वह मुख गुण ( वृण्भा5/-) में भें 
द्वोगा श्र तत्र दुलना में उसकी मात्रा का कोई महत्त नहीं रहेगा । 
इसमें सन्देद नहीं किया जा सकता कि जो लोग दोनों 
सुखों को जानते हैं और उनका उपभोग करमे की क्षमता रखे हैं . 
वे श्रपनी पसन्द सोच विचार कर ही करते हैं। कोई व्यक्ति पूरा 
पाशविक मुख पाने के लालच पर भी पंर्ु बन ज़ाना पससद 
नहों करेगा । कोई बुद्धिमान आदमी मूर्ज, शिक्षित अशनी श्र 
विवेकशील सार्थों और मोच बनना नहीं चाहेगा, चाहे उसे इस 
बात का यकीन भी क्यों न दिला दिया जाय कि पशु, मूर्स और 
नीच व्यक्ति उसको अपेक्षा श्रपनी किस्मत से ज्याश सन्तष्ट होते 
हैं...श्रच्छे मस्तिष्क वाले को असन्न करने के लिए बुध थरौर 
दी चाहिए;-उसमें मामूली श्रादमियों से दुखी द्ोने की क्षमता 
अधिक होती, है । किंदु इन सब्य मानों के होते हुए भी वह जौवन 
के निम्न स्तर पर जाने की इच्छा कभी नहीं करेगा ।* 
मिल के इस महत्वपूर्ण कथन से दो प्रश्न सामने श्राते हैं । क्या 
कथन वेस्यम के 'उपयोगिता-सिद्धान्त” से संगति रखता है, और यदि 
रखता दै तो दोनों सिद्वान्तों में से कौन रत्य के श्रधिक निकट है ! 
| श्र बेन्यम के शब्दों की तुलना करने .पर पहले अरन का उत्तर 
कारात्मक दी दोगा । बेन्यम नैतिकता को गणित? मानता है और 
: अनुसार बराबर परिमाण वाले मुख समान होते हैं । यहाँ मिल फे 
| की ब्रेडदा! के लिए गोई स्थान नहीं है| झब दूसरे परत पर 


"चूटीडिरटिवेनित, परिर २५ 


हे 


मुझ दा झनुसरण बह 


आइए : दोनों उपयोगिता दिद्धान्तों में कौन सत्य के अधिक निकट 
है * कुछ लोगीं को मिल फे मत में झरने अ्रनुभत्रों का ऋधिक सदी 
चित्रण मिलता है । कुछ लोग ऐसा मानने से संकोच वर सकते हैं | 
आएतति बाल में लोग पशु घन जाना ही बेहतर समझते हैं। अनुभय वी 
आदरस्थाएँ ज्ुणिक श्रौर परिवर्तनशीज़ होती हैं श्रीर जब तक पे बृछ 
राई न हों दत्र तक उनमे सदो मैदिक सिद्धान्त नहीं बनाएं जा सकते। 
मिल से सैद्धान्तिक स्तर पर भी विवाद हो सकता है। उसका कहना है 
कि “अ्रसन्तुष्ट होना और मनुष्य होना सन्‍्लुष्ट होने और पशु होने से 
अस्छा है; श्रसस्तुप्ट मुकरात दोना मन्तुष्ट मूर्स होने से लाख धण्छा है । 
बिंतु यदि मूर्मल और पशु श्रलग राय रसते हैं तो यह इसलिए कि ये 
केवल अपने प्रश्न के पहलू वो ही जानने हैं | मनुष्य उनकी तुलना में 
दोनों पदलुश्ों को जानता है |? इस उदस्ण के अ्रन्तिम बाज़्य पर 
आलोचको को श्रापत्ति हो सकती है | क्‍या बुद्धिमान श्रादमी सूर्से दोना 
क्या दै इसे जान सकता है ! क्‍या सेयमी आदमी बिलासी आदमी के 
मुखों या साइमी व्यक्ति कायरता को समझ खकता है ! क्या कोई झादमी 
पशु दोना क्‍या दै इसे जान सकता है ! दो मुर्खों में कौन सा श्रेष्ठ है क्या 
इस दिप्ण पर दोनों सु्खों छा अनुभव ख्वने घाले ध्यक्तियों भें सहमति 
हो सकती दै ! योग्य से योग्य ग्रालोचक भी किसी चित्र या कत्िता पर 
मतमेद रुख सकते हैं | ऐसा ही क्‍या सुख्व के बारे में नहीं हो सकता १ 
इन आपत्तियों का उत्तर यद्द होगा कि निर्णायक भर्वश नही होते 
इसलिए उनमें मतमेद सदा रहता है कितु फिर भी सापेझ्ध शक्त निर्शय 
किठ्ा जा सकता है ! पशु द्ोना क्या है ? मनुष्य को इसका दुछ श्रनिश्चित 
सा शान होगा दै क्योंकि उसमें भी पशुता के तल्च होते हैं । किंतु पशु पो 
मनुष्य वी अ्यम्थाओं का कोई शान नहीं होता | इसी प्रकार ध्रुद्धिमान, 
संयमी और खादसी व्यक्ति, मूर्खता, अनिय॑त्रित जोवन , और कायरता को 
जानता दे क्योंकि ये बानें इसमें सुपरुपत रूप से विद्यमान ही 5 कुछ 
छोगे का अतुभव विस्तृत होता है और इसलिए क्मो 
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का सग्ोचीन वस्ण कर सकते की छमता अधिक होती है। इसडा यह 
श्र्थ नहीं है कि ।उस्तृत अनुमद् वाले सय लोगों के निष्क्तों में सइमति 
हगो। नीनिशास्र में हमें हर जगद मदमति की शआ ्ाशा नहों कली 
चाहिए | यह हो सकता है कि बिललूत अनुभव वाले व्यक्ति सामान्यतः 
कस! एक मु को ही पसस्द करे। तय मिल के सुणात्मक , मेद को 
स्वीकृत श्रीर लागू किया जा सकता है कवि तब बेन्यम के “नैतिक-गशित” 
के निश्चित श्रादर्श को छोड़ देना पड़ेगा । 


३ सुखबाद का आलोचनात्मक विलेपण 


यदि मुखबाद के 'ग्रमाण” ठोक होते तो नेतिक खोज को बढ़ाना 
व्यर्थ होता | यद्दि हर व्यक्ति के कामों का संचालन मुखवादी झादरश ने 
ही होता तो च्न्य सिद्धान्दों और मतों को छोड़ा जा सकता था। मूल्यों 
के प्रश्न पर “अमाणों? में सदा कम या आधिक हेल्वाभार (//70/ ) 
ददता हैं। इस बात को पुष्टि इंदात्मक तई से होती है जिसका वर्णन 
रेघले श्रध्याय में किया गया था। जब हिसी मूल्य को सोकार किया 
गता है वी दंदात्मक तर द्वारा उसकी जगह किसी श्र विराद मूल्य का 
तिपाइन भी क्या जा सकता है। इस सामान्य सिद्धान्द के मार्य-अदरन 
हम सुखवाद का प्रमाण देने दाले तह की परोद्षा कर सकते हैं। 
जयाद का प्रमाण यों दिया जाता है : “यदि मनोविशनीय >गवार 
यय हैं तो परिणामस्वरूप नैतिक मुखबाइ भी रुत्य होगा; मनोरिशनीय 
पबा३ रुत्य है च्मतएव मैतिक सुरावार भी सत्य है।! यदि हम यहाँ 
न॒मिति ( ००१०७७०॥ ) के स्द में सन्देह करें तो हमें कम से कम 
 प्रतिश ( [धाभंड६ ) के सत्य पर सन्देह करना चाहिए। बखत 
तो प्रतिशाथों पर धोर चारति की जा सकती है। अतदव हम शरी- 
) से (१) मनोविशनोप्र सुखक'द को सत्यता चर (२) मनोरिशनोर 
« « सत्यता पर मैतिक मुरााई को सत्यटा का झनुझान गरने पर 
आाउति करेगे | 


झुख का अनुसरण छ्र 


खुखबादी तके के हेर्वाभास (82॥3063  छथ्वे०णं5ध० [-०82/०) 
(१) मनौविशानीय सुखबाद का देलाभास--/इरेक अधिकाषिक 
सुज और कम से कम दुख पाने के लिए; द्वी काम करता दै,” यह प्रतिशा 
( ए?7०7०७४०४ ) केवल वर्णनात्मक ह्वी है। यहाँ किसी मूल्य को न 
बताकर केवल एक ठथ्य का द्वी वर्णय क्रिया गया है। किसी तथ्य का 
कथन अनुभव पर ही आश्रित दोोता है औरे उसमें निश्चित सत्य न 
दोकर उपपचता ( 0700०७॥४८७ ) ही रहती है। बर्रु गर्मी पाकर 
पिघलने लगता है : यह बात हमारे पूर्व ग्नुभव, गर्मी और ठोस पदार्थों 
के स्वभात्र से इतनी स्पष्ट है कि उसमें सन्देदह करना समय बरत्राद करना 
ही होगा। किंतु उसके सत्य में श्त्यधिक उपपद्मता होते हुए भी पूर्ण 
निश्चितता नहीं है। हम तार्किक श्रसंगति के ब्रिना वर्क के न पिघलने 
को सोच रुकते हैं | यदि ऐसा हो भो जाय तो हम उसे सामान्य नियम 
का एक श्रपवाद मान लेंगे। मनोविज्ञानीय सुखवाद में इसी शर्त का 
अभात्र है। 
जब मुखबादी यह क॒द्दता है कि मनुष्यों का लक्ष्य अत्यधिक सुख 
थाना द्वोता है वो उठ्का दाद यह्द नहीं होता कि मत॒ष्य सुख पाने के 
लिए दी काम करते है वसन्‌ उन्हें मुख के लिए, द्वी काम करना चाहिए । 
वह किसी अपवाद को मानने के लिए तैयार नहीं होता। बह देश के 
“लिए शद्दीद द्वो जाने, विलासमय जीवन बिताने, माँ की ममता और 
बलिदान इन सब्रक़ी व्याख्या मुख पानाओऔर दुख से बचना इसी दृष्टिकोण 
से करता है। उसकी दृष्टि में ये सब्र एक ही प्रश्न के अनेक पहलू हैं । 
वह अ्पवादों को भी अपने नियम का एक उद्ाइरण ही समभता है! 
चूँके सुखबादी नियम उदाहरण के भेदों को स्वीकार नहीं करता अतण्व 
वह अनुभव पर आधारित नहों है | तब्य का कथन अनुभव पर आधारित 
डोता है इसलिए, मुखवाद का यद कथन कि /इरेक अपने अत्यधिक सुख 
के लक्ष्य से ही काम करता है? किसो तथ्य का कथन नहों रहता । अतएव 
द्वमें उससे कुछ भी पठा नहीं चलता। उससे हम अपनी तरद से ही 


छ्र्‌ नीतिशात्र का आलोचनात्मक परिचय 


ँयाख्या कर सकते हैं। अपनी तरह से व्याख्या करने पर हमें तम्प' 
क्यन मिल सकता है किंतु अ्त्र वह साबभौम नहीं रहता । 

(२) नैतिक मुखयाद के अनुमान का हेलाभास-श्रप ते 
हमने मनोविश्ानीय सुसवाद को सत्यता की ही आ्रालोचना की है। 4 
भी रिखाया जा सकता है कि मनोतिज्ञानीय मुखबार की साथता से नीति 
सतवाद की सत्यता का श्रनुमान नहीं किया जा सकता | मुखवादी बहत 
है कि हरेक श्रत्यधिक मुस्त के लिए ही काम करता है श्र वह इसे 
यह नि्कर्ष निकालता है कि हरेक को यही करना चाहिए! यह भ्रतुमान 
तभी सम्प दो सकता है जर हम यद्द मान लें कि मनुय के उद्देय थे 
कुच ई उन्दे बढ़ी दोना चादिए। इससे इनकार करने से मुसत्ादी के 
अनुमान में कोई सन्‍्यता नह्दों रहती | यदि यह इसे स्वीकार करता है तो 
मानयरी उद्देरपों की तार्किक झालौचना कर सकने 4। श्रधिकार लो रैददा 
है । उद्देश्य बद्दी होते है जो उन्हें होना चादिए : इस तरह पैतिक श्राप 
तिरपंह हो जाता है। इसो बात मो यो भी कहा जा सकता है; “अनु 
सुथ की इच्चा से हो काम करता है? और /प्रतुध्य सुख को इस्छा हे 
हो प्रेपकर काम करता है? यरे ये दोनो बातें सार्बम और ब्रातराक 
रेप से रू ही तो. भव्य के काम और /कनुष्य के ध्रेयतर कम? 
टाकिंक भाद मे बगयर ही बाते हैं बोर दा "ग्रक्तर/ श्र विस 
हो जा है । किउु सुखयारी गिर भी “अवलरए शदद का प्रयोग ढरों 
हैं, उनके मे तह दर्शन में एक काम को दूनरे से ग्रेशकर बताया क्र्ा 
दर इस बात को युक्तियुकत वैसे बनाया जा सकता है जबकि उन 
लिवन्ल के अ्रटुरण हमे केवल उस्दों कासों को करना चाहिए हि हमें 
श्वररक रूपए में करना पह़त्य टै? कि 

(३) सैतिह सुखराद का प्रमाण देने की किसो भी पेच्टा &। 
[्वाम/स--_त्मत्त रुप से यद कटा शा न्‍्कन ६ हि नै?क गला 
दरशरित्‌ कररे को हर फट लुक और टिक (2०्टत) हे 7एी१5 

दे पर धा्डर्णज है । इक हमइड हरस्प बर खणडक यो हिया भा 
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सकता है: मुख एक क्शण्िक घटना होती है। सुख कम या ज्यादा देर 
तक बना रह सकता है किंतु फिर भी बहुत समय तक अद्ूठ नहीं रह 
सकता । बौद्धिक और सौंदर्य विषयक सुख भी अधिक देर तक नहीं रदते। 
किंतु नैतिक गुण एक क्षणिक घटना मात्र नहीं है। किसो काम की 
मैतिकता (१) कर्ता के चरित्र को निर्मित करने वाले गुणों श्रीर (२) उसके 
काम से उद्यन्न होने वाली घटनाओं से सम्बन्धित होने पर ही निर्भर द्वोतीः 
है। इन परिणामी घटनाओं में कर्ता और अन्य लोगों पर असर डालमे 
बाले विभिन्न सुख और दुख रहते हैं । उनकी संख्या और उनका वितरण 
किसी काम को मैतिक दृष्टि से श्रेयस्कर ठद्दराने में आवश्यक बातें हैं | 
किंतु सुख स्वयं श्रलग-अलग इकादर्याँ होते हैं और तार्किक दृष्टि से 
उनका काम को नैतिकता से तादालय नहीं होता | 
(४) सुझ्ों को सावात्मक बनाने का देस्वाभास-मिल ने सुखों 
में शुयात्मक भेद मानकर और मात्रात्मक मापदंड को अपर्यात समझ 
कर भी कभी खुले तौर से वेन्यम का विरोध नहीं किया। किसी वलतु को 
असारिक (300//3)) सम्बन्ध के प्रसंग के बिना नहीं नापा जा सकता । 
यह प्रसंग सुखों में कैसे संभव है ! वेन्थम द्वारा बताई गई सुख टुख की 
सात कमीटियों में से सामाजिक क्षेत्र और कार्यकाल (99४07) यह 
दो ही प्रसारिक प्रसंग की आवश्यकता को पूरा करती हैँ । किसी काम से 
प्रभावित होने वाले व्यक्तियों की संख्या बताई जा सकती है क्योंकि दर 
व्यक्ति प्रसर द्वार एक दूसरे से पृथक इकाई है। घड़ी देखकर मुख का 
कार्यकाल भी जाना जा सकता है | किंत॒ तीव्रता को नापने का कोई तरीका 
“नहीं है। शरीर-विदान में मुख दुख आ्रादि की तीव्रता को खूब के दबाव 
आदि से नाथा जा सकता हैं क्योंकि मुख-दुख्त को अनुभूति और खूत के 
दबाव में कुछ सम्बन्ध होता है! किंठु उनका सम्बन्ध गणित की भाँति 
रुच्चा है इसे नई कद्दा जा सकता । यह तभी संभव हो सकता है जबकि 
ख्य श्रमुभूतियों को द्वी नाग जा सके, और अनुभूति को नाप सकना 
* असुग्भव है हम दहलने से पटना अधिक पसन्द कर सकते हैं क्तु यह 
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नहीं कइने कि 'ट्रना रहलने से हुगना या दाई गुना मुस देदा है। ऐ 
कहना क्या निरयंक नहीं है हू 


2०४) उपयोगिताबाद में विरोध-- दस मनोविशनीय मुखर: 
नतिक सुसयाह का अनुमान करने के देलामास को पहले ही देस यु 
5 । उसो तरह की श्रालोचना उपयोगितायार के तारिक पत्र ही मो हे 
उक्त हैं। यदि मनोविशञनीय सुखवाः को सही मान भी लिया जाप हे 
उससे उपयोगिद्रायरी यह शादर्श कि हर व्यक्ति को श्रधिक से भ्रपि 
लोगों का अत्यधिक मुख थात करने को चेष्टा करनी चाहिए सावित नहीं 
होता । यदि हम अपने ही मुख को खोज में लगे रहते हैं हो इमोरे 
ऊपर दूसरों का सुख खोजने की स्या नैतिक बाध्यता है ! दमारे श्रौर 
उनके सुख में योड़ी देर के लिए असंगति नहीं हो सकती किंतु कमी न 
कभी तो जरूर होगी, तब्र ! तत्र वेन्धम का कहना है क्रि हमें “इस बात 
हम भी नहीं देखना चाहिए कि लोग अपने लाभ को देखे करा 
हमारी कोई सेवा करेंगे ।९ हिंव॒ यदि वेन्थम की 'मुखत्ादी-परिणन- 
विधि! में सामाजिक ्षेत्र की क्तौडी का कोई अर्थ है तो लोगों को इमारी 
सेत्रा अवर्य करनी चाहिए । यदि मुखबादी-परिगणन-विधि (८४!८०/४७) 
से क़िसो काम का सामाजिक लाभ हमारे दुख से भ्रधिक निकले तो उठ 
काम को करना हमारा कर्तव्य और नैतिक बाध्यता होगी । दूसरी झोर 
बेन्थम नैपिक बाध्यता को तथ्य-विपयक मानता है । फ़िर इन दोनों बाठों 
का मेल कैसे हो सकता है ! 

नहीं हो सकता | इस अरन का रूप मुखवादी भाण ,में यों शैण 
उनका झुखे श्रधिक, मेरासुख कम या उनका मुख कम और मेरा अपिका। 


बेन्थम के तिद्ान्त के शनुसार हमारा वरण अवेयक्तिक होना चाहिए! 


में यदद पूछना चाहिए ड्रि कौन सा मुख अधिक से भ्रधिक लोगों बी 
प्रत्यधिक सुख देगा ! चाहे इमें यद सुस्त मिले या न मिले । हिठ इच 
रैयतियों में अवेयक्तिक वरण का श्रर्थ अपने मुख-दुख की उपेक्षा इला 
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होगा | यदि हम सदा सुस पाने थ्रीर दुख से बचने के लिए ही काम 
करते हैं तो यह कैसे संभव हो सकता है ! 

बेन्यम इस प्रश्न का उत्तर तकंशाम्त्रो की दैखियत से कमी न देकर 
समाज मुधारक वी हैसियत से देता है ॥ उसका प्रस्ताव एक ऐसे विधान 
को बना देना दे जिससे हर आदमी को लाभदायक काम करने का पुरस्कार 
मिले | उसकी दृष्टि में ऐसे विधान को स्थापित होना चाहिए । कितु यदि 
विधान-निर्माताओं का कोई निजी लाभ न होता हो तो वे ऐसा विधान... 
बनाने को बाध्य क्योंकर दोगे ! और चूँकि ऐसे कोई काबून नहीं हैं तो 
क्या हम झधिक से श्रथिक लोगों के सुख के लिए फाम करना अपना 
क॒तेग्य नहीं सममते १ 

सुखबादी आदश का मूल्य 

अब तक किए गए विश्लेषण का ताले मुखबाइ को नैतिक सिद्धान्त 
मानने का मूल्य नष्ट कर देना नहों है। विश्लेषण का उद्देश्य मुखवादी 
अमाणों के देलाभास को दिखा देना था। सुखबाद या किसी और नैतिक 
आदश का प्रमाण नहीं दिया जा सकता। सुखवादी आदर्श को कर्ता 
अपने नैतिक उत्तरदावित्व पर स्वीकार कर सकता है। किंतु सही मूल्यांकन 
तभी संभव है जब हम मुख और उपभोग का सही रुद्दी शर्थ जातते हों, 
जब हम श्रनेक उद्देश्यों में भेद कर सकें। “हमें अपने जीवन को 
अधिकाधिक सुखी बनाना चाहिए? इस आदर्श निर्णय को सार्थक बनाने 
कै लिए हमें स्प्ट ज्ञान होना अत्यन्त आवश्यक है। 

इस तार्बिक आवश्यकता को स्वीकार करते हुए सुखी जोबन की कुछ 
सामान्य बातें बताई जा सकती हैं | शारीरिक और मानसिक स्वास्थ्य, पर्याप्त 
घन, समाज में सम्मान, अ्रच्छे मित्र, संतुलित यौन जीवन, मनव्दलाव 
के श्रच्छे साधन, साहित्य भ्रौर कलाओं थ्ादि में रुचि ये मुखी जीवन के 
चुछ अंग हैं। इस तरइ के जीवन को दरेक अच्छा कट्टेगा और यदि 
सबका जीवन , ऐसा बन: सके तो क्या कदना ! कितु ऐसा जीवन कुछ 
साग्यशालियों को ही मिल पाता है | अत्ंव हमें श्रपने मुख को ही 
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[कलेंगे जो मूर्ख बनना पसन्द फरें ( चाहे यद उनकी शक्ति की बात 
योंनहो)। 

तो क्या हम आदर्श जीवन में मुख की आवश्यकता से इनकार करें १ 
हीं । जो व्यक्ति जीवन के सुखों पर लात मारकर खाद दर्ष तक किताओं 
लेखता रहता है या समाज मुंघार में लग जाता है उसे ऐसा करने में 
विशेष प्रकार का मुख मिलता है। मुख की इस ताकिक अस्पए्ठता पर 
पहले विचार किया जा चुका है। किंतु इस श्रस्पठ्ठता का एक व्यावद्दारिक 
पत्त भी है। जीवन में थ्रासक्त धोना या जीवन से विरक्त होना दोनों में 
हो इच्छा तृमि का मुख है। इच्छा के बिना कोई ऐच्ठिक (४० णांणिज) 
काम नहीं दो सकता । कितु इच्छाएँ विभिन्न प्रकार बी होती हैं । इच्छा 
किसी मौलिक श्रशिद्धित श्रन्तर्पेरणा पर या लापरबाही से प्रात की गई 
अ्रपरीक्षिव आइत पर निर्भर हो सकती है| क्ति डयई के कथनानुमार 
यह हो सकता है कि “विचार करने वाली वस्तु के दृष्टिकोण से बह 
मौलिक श्रन्तप्रेरणा किसी और दी इच्छा में घडल जाय ।?९ इस भेद का 
शिक्षा में बड़ा महत्व दै। शिक्षक का मुख्य लक्ष्य अपने शिष्यों की 
अन्तप्रेग्शाओं का पुन्नि्माण करना होना चाहिए जिससे वे अपरीक्षित और 
अशिक्षित अ्रन्तप्रेसणाओं के मुखों से बचकर उन यातों में श्रानन्द ले सकें 
जिन्हें सोच विचार कर क्या जाता है । 

उपयोगिताबाद में कुछ ऐसी ठच्चाई दै कि उसके विसोधी को भी 

उसकी प्रशंसा बरनी ही पड़ती है। अपने ही सुखद में पढ़े व्यक्ति के लिए, 
मुख्य उच्चतम श्ादर्श नहीं हो सकता। कोई व्यक्ति अपने लिए बैरगी 
जीवन भुन सकता है: यह उसका अपना मामला है। इिंतु दूसरों को 
उनके थ्ात्मा या चरिध्र फे लाभ के लिए जबस्ती वैरागी बनाना एकदम 
अनैतिक है. ( छोटे बच्चों के साथ न्यायपूर्ण जबरईस्ती करना अनैतिक 
नहीं है )। 





है. 
प्रभुल प्राप्ति का दा्शनिक विवेचन 


प्लेटो फे सगाई गॉलिंयाहा में पैलोज़ी न को रबद्विताादी या स्गर्धभूलक 

( ह6०४४८ ) मुपाई के एक उप्र रूप का प्रतिगदन बरते हुए देखा 

जा चुका दै। स्वांपूर्ण मुस से अरीमत शक्ति प्राप्ति को सीयन बा 

लक्ष्य दना लैना बहुत आागान ६। सोचे के टदरण से पैलीजीज फे 
दर्शन का एक और पहलू माचूम होता है । 

बहुमत फे ऊपर मुलान पाना अन्याय, अरशोभनीय और 

पाए बहा जाता है | बितु भेरे विचार से सबल श्रौर योग्य ध्यक्ति 

का निवेश श्रीर श्रयोग्य में मुलाभ लेना प्रगति दत्त श्रधिकार है । 

इसका प्रमाण पशुश्रों और मनुष्यों दोनों के जीवन में मिल 

सबता है। दुर्चल फे ऊपर सबल का शामन दी ओवचित्य माना 

जाता दै | युद्ध में श्रौचित्य के: और जिस रूप का सद्ाण लिया 

जात! है। मेरे विचार से वहा प्राइतिक न्याय फे ढिद्धान्त के 

अमुमार काम किया लाता है | दम कद्द सकते ई कि तथ प्रकृति 

के नियम के अनुसार द्वी काम किया जाता है यद्यपि बद काम 

अनुष्य निकित नियर्मा के मार्ग पर नहीं होता। हम अपने ही 

तरद के साहमी और भेष्ट मनुष्यों को चुनक्र उन्हें शेर के बचों 

की भाँति शिक्षित करते हैं । दम उन पर जादू कर देते है भर 

उन्हें चीमों फे बराबर भाग से सन्तुष्ट हो सक्मा ठिखाते हैं क्योकि 

बद्दी न्‍्याव और श्रौचित्यपृर्ण दै। करितु यदि कोई व्यक्ति अपनी 

पर्याप्त प्राइतिक शक्तियों के खाथ विरोध करे तो मेरा झपाल है 

कि वह इन शिक्षाश्रों पर लात मारकर अपने बन्धरनों से मुक्त 





प्रमुल्न प्राति का दार्शनिक विवेचन दर 


विरोध को नष्ट कर दे तो क्या उसका काम 'डचित? नहीं माना जायगा * 
किसी समय सब लोग जिस काम को उचित सममते ई उसे क्या किसी 
अर्थ पूर्ण माने में ग्नुचित कहीं जा सकता है ? 

उचित और अनुखित का मापदंड बनाने वाली शक्तियों में प्रचार- 
शक्ति अत्यन्त प्रचण्ड है| यह निश्चित नहों है कि कलम तलवार से 
इमेशा ताकतबर होती है कितु शिक्तित व्यक्तियों को कलम के द्वारा प्रभा> 
वित किया जा सकता है । 

प्रचार कैसे किया जाता है? कभी कभी भूठ को गदकर । जिस बात 
से भय होता है उसकी खबर दबा दी जाती है। समाचार! या 'प्रचलित 
घटनाएँ? कह्दी जाने थाली स्थितियों का महत्व सामाजिक प्रवृत्तियों फे 
तौर पर ही द्ोता है। समाचार पत्र का स्वामी सरकार को प्रभावित कर 
सकता है औ्रौर जनता की भावनाओं पर निर्मंतरण रखने की शक्ति से युद्ध 
या शाति के प्रश्न का निश्चय भी कर सकता है | जिस राजमैतिक या 
अन्य किसी ये के समाचार पत्र या रेडियो पर श्रथिकार नहीं होता है 
उसके सिद्धान्तों का प्रचार नहीं हो पाता और इसलिए वे स्वीकार भी 
नहीं किए. जाते । इसी तरह के और हजारों उदाइरणों से क्या यह पता नहीं 
चलता कि उचितानुच्ित का मापदण्ड शक्तिशाली बर्गो” पर निभ॑र है ! 

युद्ध का दर्शन (706 एका०5०७॥७ ० एफ 

जमैन युद्ध-बेशारद काल फोन क्लाउज्ेवित्स ( १७८०-१८३१ ) 
युद्ध को “विरोधी पक्ध को अपनी इच्छा मनवाने के लिए. अन्तिम सीमा 
तक वी गई हिंसा” कट्दता है। “अन्तिम सीमा तक की गई हिंसा? 
बाय द्वारा क्‍लाउज़ेवित्स कसी युद्ध के मैतिकातीत (7770]) होने को 
बताता है। जो लोग श्रन्तर्सप्ट्रीय समभैतों से युद्ध को मानवीय बनाना 
चाहते हैं उन्हें व भावुक मात्र ही कहता है। युद्ध में रत कोई राष्ट्र 
किसी तरद की ऐच्छिक मर्यादा से अपनी विजय को खाई में नहीं 
डालेगा। जो बातें मानवीय नीति लगती हैं वे भी सैनिक मदत्त के तत्व 

» होती हैं । “यदि सम्य राष्ट्र युद्ध बन्दियों को नहीं मारते, नगगें आई को 
६ 


से ए+ ैरर से अक्त सता + यदि उसका सिद्धान्त नीतिशात्र 

से का. धन में उस्झ नीतियात्र पर 

+ी भारी असर हा । नीतिशाम्र के ऊँचे किद्धान्त तो डायजन के मत 

गे ठीक ते; से + उममते या उसके विद्वान्त हे नियमन (एचर- 
गए । 


प्रभल्ष प्राति का दार्शनिक विवेचन छह 


जिवासरादी सिद्धान्त के दो पहलुश्रों के भेद को अच्छी तरद्र समझ 
सेना श्रावश्पक दे क्योंकि उनके इस भेद का स्पष्ट प्रमाण मिश्ञ जाता 
है । डाररिन बा सबसे सामान्य और प्रमाणयुक्त मतयद हैं कि “जातियाँ" 
(६ छीवन के अलतव्यकूण रूप) विकासशील ( 90:७८ ) ई और 
झआाऊ जो जातियाँ विभिन्न लगती ई ये एक ही मूल से उत्तर हुई है। 
इस मान्यता का झयधिक प्रमाण अतुनदगत है। यह सच है कि दारसिन 
बा गग उसके सिद्धात्त वो झपताने फे लिए तैयार था। यदि यह 
अनिश्यित सो है घात है )। भार के इंजन वा आाजिष्कार हो चूका था 
और गतिदोनता 4 र्पान गतिशीखता ले रहो था। श्राएव उस युग 
के लोग "जातियों? वी जिरशोलता को स्वीकार इसने के लिए ग्पादा 
शयार थे | हित रिर भी डिदएतादी धारण) ढे। इपेदारिसी ही युग मे 
नही हो परी थी । 


प्राएतिक चुनाप ( +स्शाणजो ७६)८८७णा ) 


तु दगरिन के जिसयाश शिक्षाला दो एड दृश्ग पहलू भी है: 
“जाती पे हिकार दे ब्याध्या वैसे बी डा सती है!” एक बेहनिक 
होने फे नो) दाररिन इसके उत्तर के: लिए ईशर, म्गोजन या शोरन- 
शनि जाई घारणाधों का सहाग नए ले मशद दा। अपिरों थे. दिबन 
हो शपि ओर शिलेएण सही उस इहत्व का पठा चल सकती शा । 
मधुप्प वो मन॒प्य इनाने दाले विश तो लाए बय पहले सम्म हो गर 
ब॥ दी बुद्ध श्रम शिर्हशों भोरहा ते को इसकी परत 
रधीरो वो बाप है. इशलए होए स्यता झरने हीकन कच्त में प्रायातिस 
दिशर को देश नहीं खा । ऐड पैरो दीर फपू झनदरों थे सार 
(ए श्र वृत्रिम रिपिए को देशा झा शपत्रा ै। शायडन भे देखता (4 
ऐसे और प्टुधा 4 छझप्दोंसम्त पैशा कानेकी सपरह चुराइ रे 
मो। पापी कोर हाजइर परभने दाने धमप्दो नम्भ भा रो सिवाय बरद 
है। है दुदा़ » हक निदास्त परे धषवि प्र बसे कप विय्याएः 
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अमुत्व प्राति का दार्शनिक विवेचन प्ज्र 


कइना है «कि [इस सिद्धान्त ने नीतिशाम्र में दो तरह से क्रांति की दै : 
पहले तो यह आशा वी जाती थी कि विकाठवाद से नैतिक 
प्रयात्रों, भावनाओं और निर्णयों के मूल, विकास और अर्थ की 
च्याख्या हो सकेगो | दूसरी ओर यह आशा की जातो थी कि 
मूल्यों का तिद्वान्त होने के नाते नीतिशास््र को पहली बार 
विज्ानीय और प्राकृतिक नींव पर प्रतिष्टित किया जा सकेगा । दूसरे 
शब्दों में जब अ्रागिक (०४०70) प्रकृति में मनुष्य का स्थान 
मिर्घारित हो जायगा तो मानवी द्वित को श्रागिक रुप में समभला 
संभष हो जाथगा । इस प्रकार मानवी आचरण का निर्यय करने 
के मापदंडों का प्राकृतिक श्राधार मिल सरेगा ।९ 
पहले प्रभाव पर दूसरे श्रध्याय में विचार किया जा चुका है और 
नैतिकता पर बंशपरम्परा प्रणाली का प्रयोग करने के खतरे भी बताए, जा 
सुफे हैं। बहुतों ने डारबिन के हिद्धान्त में बंशा परम्पणा (ए९८॥९00०) 
प्रणाली का समर्थन पाया । बैशपरशरा प्रणाली में “यद् क्या है १” की 
जगह “यह कैसे हुआ !” प्रश्न उठाया जाता दै। नीतिशाम्त्र में नैतिक 
मूल्य क्या झोते ईं ! इसी को जातना ज्यादा आवश्यक है। डादविन फे पहले 
हस्स, मैन्डेविल और रूसो आदि नैतिक विचारकों ने वंशपरम्परा प्रणाली 
का प्रयोग किया था किंतु उनके निष्कर्ष बदी दोते थे जो वे चादतें थे | 
डारबिन बी मद्दान्‌ खोज के बाद घंशपरम्परा प्रणाली का एक टिकाऊ 
आधार मिला क्योंकि बह प्रणाली अब समुचित प्रमाणं। पर श्राधारित 
थी। ग्रतएव समाज विज्ञान ओर मानवविशान का विकास हुआ और 
+ उन्हें नीतिशाखत्र की आवश्यक पृष्टभूमि माना जाने लगा | 
किंतु यहाँ हमें डारविन के सिद्धान्त के दूसरे पहलू से मतलब है जदाँ 
उसके सिद्धान्त क्षा प्रयोग नीतिशास्त्र को एक प्राइतिक विज्ञान बनाने के 
» लिए किया गया है। बाद में डारविन के मत में अन्य बातो का समावेश 





३ दिश्वुर पुम० अरदन, फंडामेंटद्स आाष्‌ एथिवस, घृ० २७ । 


घर नोतिशान्न का आलोचनाव्मक परिचय 


भी हो गया, इसलिए हमें जीवविज्ञान संबंधी त्िक्तत और विक्रमत्राती 
नीतिशात्र के सम्बन्ध को समभने के लिए उन बातों पर विचार कर लेना 
चाहिए | डारविन के सिद्धान्त की मुख्य बातें दो थीं : जातियों का विकार 
और प्राकृतिक चुनाव का हिद्धात्त | किंतु अपने समय की प्रचलित 
ाग्णाश्रों को खपाने के लिए एक विशानीय सिद्धान्त की व्याख्या चर 
विम्तार कई तरह से क्या जा सकता है। डारबिन के समय में ऐसी दी 
धारणाएँ प्रचलित थों : विश्वऐक्य (८०४शां८ धायो॥) और प्रगी । 
मनुष्य फे लिए चीओं में व्यवस्था खोजना श्रावश्यक है और बढ़ यई 
मान लेता दै कि चीजों के मूल में कोई न कोई निरवयव (आगाध्थे 
पूर्ण श्रीर अटल व्यवस्था शवरशय है। श्रतए्व विकासयाद को ब्याएया 
इम अ्रचलित एक्तावाद के अनुसार की गई । डारविन या श्रन्प हिसी 
में इस विश्वास के प्रमाण में बुछ नहीं कद्धा किये बुछ विकागयारी 
पिक्नास के व्यापार को एक निरवयत्र सममाप्टि (क्रशहो० क्रा06) मानने 
लग गए | उनके मत से एक जाति से दूमरी जाति में व्रिकार ही नहीं 
होता किंतु पशु और पौधों की श्रसंख्यक जातियों का मूल एक ही है 
( जिसके लिए श्ाज तक मीई वैजानिक प्रमाण नहीं मिल सता है)। 
डासबिन के मत से सम्बन्धित दो जाने बाली दूसरी प्रगति की धारया 
थी। पद धारणा जिसे कही मात्य समझा जाता ई झापुनिक दी है। 
यह धारणा प्राचीन यूनानी और मब्यकालीन ईसाई विद्यारपार शी 
सिरोधी है श्रीर करत की हाति के बाद ही श्रपिक्र ध्यापक हुई है। 
उद्मीम्यों शती के मध्ययाल टक औद्योगिड और वैशनिक उद्नति में 
धगति की धारणा सर्वसष्य हो चली और उस काल के विचारहोंकी 
डागदिन छ लिद्वान्त में धगति की घारणा वी पृष्टि धिली [/िधत रो 
दरगलि के रूप में समकते से विस को एक निरल्तर ध्यापार समन 
डॉ सगा और महाए का नल गोशलाउम ( वह पदार्थ हिसमे शरी 
स्टीव डसक् हुई ६) में मे बने में मनुत्य को महिमा दद गई । 
इससे मटार को और रब हों से बेड मसला हु खापवपोर 











पमुल् प्रातति का दार्शनिक विवेचन ।॒ 


अनुष्य का विकास निम्न से उच्च श्रेणी की ओर हुआ है। अत्र जीव- 
विशानीय विकास को मैतिऋ विव्ास भी माना जाने लगा। 
हब स्पेन्सर का नीतिशास्त्र 
जीवविजानीय विक्ताम की प्रणाली को दर्बट स्पेस्सर (१८२०-१६०३) 
मे ही नीनिशान्न पर लागू किया | एक दृष्टि से रपेन्सर वा नीतिशाम्त्र 
विशेषकर ब्रेस्थम के उपयोगिताबाद का ही ताकि अनुगामी दै। बेन्थम 
थी भाँति स्पेन्सर भो नैतिक मूल्यों की नाप और निश्चय के लिए. किसी 
विपयगत मापदंड को चाहता था। कितु उपयोगिताब्रादियों द्वाय प्रयुक्त 
मुझ का मापइंड केवल एक अनुभूति सात ही है, अतण्व उसमें विपय- 
गत स्पश्टता नहीं हो सकती | नैतिक मूल्यों का विपयगत (०७]९८४४९) 
भाषदंद मनुष्यों फे दुखन्मुख को मात्रा में न मिलकर याह्य ज़गत के 
किसी विषयंगत परिमाण ( तृष्णाएं५७ ) में हो ।मेल सकता दै। अझनु- 
भूतियों का महर्त जीवरिजानवेता की नज़र में गौय है; उसका प्राथमिक 
सम्बन्ध भीतिक जीवन से है । तब स्पेम्सर को लगा कि नैतिक मूल्य को 
जीवन में दी खोजना चादिए.। अनुभूति वो नहीं नाश जा सकता क्तु 
जीवन को भौतिक होने के साते शाश जा सता है ! 
जीरन को फैमे माया जा सहता है! श्रत्यधिक लोगों की श्ायु या 
जीवन रिस्तार में ! जीवन थी नाप में उसका विस्तार एक बात दे कवि 
उसके घलाब एक घोर बात भी है ) स्पेन्सर उस घात को स्पष्ट करने 
के लिए निम्नन्िषित उदादरण देता है। “जंगली और सम्प मनुष्यों वो 
झसत झायु या जीवन-विस्तार बा भेद उनके जीवन थी सब्छी माप नहीं 
है।” सेन्सर के छजुमार जीवन फे मूल्शाकन में थायु या दिलार ही सब्र 
दुद्ध नहों है, जीवन में पूर्णठा, जिसे स्पन्सर “दौद्ाई” बददा है, भी 
होनी चादिए। छादार फे विक्ञाक में जीवन में इन दोनों शातों बी दद्धि 
होनी चादिएण। ऐस्सर फे अजुममर जीश्न फे ये दो जीरविशनीय 


वहलू--झायु और दाताइरण फे अनुतूल सपल संयोजनीयता 
(तब [शलानीकलो--ह तल टिक के 3 





द्् सीतिशास्र का आलो यनात्मक परिचय 


इस सिद्धान्त में दो बनें निदित हैं। पदली मद /एस इंश्टि से 
शाम की करता नैतिक बाय्यता? है! नैतिकता की माँग हमें शर्ते 
दूरारों को छवि परचम वाले शमी को ने करना दी नहीं हैं वर 
कम इस तरह करने चाहिए जिससे दूसरों के कामों को ज्ञविन पे 
और मारे काम में बाधा न पड़े) नियंत्रण से यदि शारीरिक सा 
सुरक्षित नहं। रद पाते तो यह श्रमैतिक दै। 

दूमरी ध्यान देने योग्य बात यद्द है कि बैलोकीज शरीर शरसीमैक्त 
निद्वान्तों की भाँति स्पेन्मर के सिद्धान्त अत्यधिक स्वाये॑ परता को उरी 
नह्दों ठदराते | श्रपनी शझ्रायु और पूर्णठा की दरद्धि करमा दी मूलमूत 
से अ्रयस्कर नहीं है, सत्र प्राणियों के जीवन वी आय और पूर्ण॑ता 
वृद्धि होना ही भेयस्कर है। स्वहितवार (८४०) और परहितः 
(७00/॥॥)) दोनों ही मान रूप से श्रावश्यक हैं । समाने को नि 
करनेवाले इर ब्यक्ति के जीवन का आ्राधिक्य आ्रापेज्ञतः निखवार्थे सदय 
से ही शाप्त दो सकता है । और यद दोनों बातें सम्भव हैं क्योंकि “श्रा 
बलिदान भी उतना ही पुरादा है जितना कि आत्मरक्ण ।2 

हर श्राचार व्यक्ति का श्रपने परिवेश या समाज से सयोजन। 
आचार का अच्छा द्वोना या बुग होना, प्रशंसनीय होना या दूषित दो 
संयोजन की सफलता या असफलता पर ही निर्भर है। संयोजन कीस' 
लता की माप व्यक्ति की श्रपने या दूसरों के जीयन की. वृद्धि है--श 
जीवन इृद्धि की माप आयु और पूर्णता है । 

स्पेन्‍्सर का सुखबाद 

स्पेन्सर का श्रादर्श जैजिक ( 90)08&८3) ) है; पशु जीवन के हि 
हित रूपी पर लायू करने से उठका एक मनोविदानीय पहलू भी है 
अच्छे फ्मों से मुख और थुरों से दुख होता है क्ितु मुख या दुख कि 
काम को ताक्कि दृष्टि से अच्छा या बुरा करार नहों दे .सकता।स 
जीबन को उन्नत बनाने वाली मानसिक अमन्योन्यात्रित (०णालेआपा८ 
बातें है, दुख इसके विपरीत हैं । स्पेन्सर के अनुसार यह अन्योन्या 


कप 


प्रभुत्व श्रा्ति का दाशनिक विवेचन च्र्ह्‌ 


झनुभव का सामान्यीक्एण ( 8९)८:शौंध्यांणा ) न द्ोकर “बविवास 
विद्धान्त पी आ्रावश्यक अनुमति (१९०१०८४०॥) है ।? इस अन्‍्योस्याश्रय 
के बिना चेतन प्राणियों को रुत्ता ग्रसग्भव हो जाती है। स्पेन्सर इसका 
ग्माण यों देता है 

यदि हम सुख को चेतनता में प्रतिधारण करने योग्य श्रगु- 
भव और दुख को चेतमदा से निवारण करने योग्य अनुभव कहें 
पो इमें तत्काल यह पता चलेगा कि यदि प्रतिधारण करने योग्य 
चेतनता की अ्रवस्थाएँ क्षति पहुँचाने वाले काम वी श्रन्योन्याभित 
हों और निवारण करने योग्य लाभदायक काम वी तो पे क्षति 
पहुँचाने वाले काम में नहों रद्द सकतीं और लाभदायक काम में 
उनका निवारण नहीं हो सकता | दूसरे शब्दों में प्राणियों की 
बच्चे जाति जोबित रह सकती दे जिसमें श्रनुकूल अनुभूतियाँ जीवन 
को बनाये रक्‍्सें जरकि मतिवूल ग्नुभूतियाँ प्रत्यक्षतः या परोक्षतः 
जीवन मो नष्ट कर देती हैं । और अन्य बातों केसमान रहते हुए. 
यही छातियाँ श्रधिक जीवित रह सकी होंगी जिनमें सहानुभूति 
ओऔर काम का संयोजन सर्वोत्तम रद्दा होगा और जो सदा अधिक 

पूर्ण संपोजन की ओर प्रदृत्त रही होंगी [९ 
अनुभव इस अत्तुमिति षा समर्थन बहुत हृद तक करता है। शारीरिक 
आषातों से मानसिक क्लेश दोता है और दुख की प्रत्याशा खतरनाक 

मामों को नहीं करने देती। 

इसके श्रपवाइ में शल्यचिकित्ता के दुख और शणतर पीने के सुख 
वी उदादरण रिया जा तह़ता है ै स्पेन्सर के इसके जबाब में दो बाते हैं । 
शल्पचिकित्सा के दुख और शराय पौने के सुख का बाद का असर भी 
वो देखना चाहिए। नशे से झणिक भुख मिल सकता है हिंवु उसमे 
स्वास्प्प गिर कर बा में टुख भी तो द्ोता ६। दूसरी ओर दम जिस 
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ओ दुनिक हीडस सब्यता 
ता हैं। श्रत्र हम 
उहते है श्रोर 7मारी चुगनों लेडमार की श्रार्व्त 
आुशे है । खरत्र चगना सामाजिक रा 


जग्गा ने ले लिये 3 । बर्तनों से मतस दी 


इनक प्रमस खरावश शवों का पूर्ग 
उपयोनन ( भाप पणा) 
कस “तक सिदाल्त की परी उेसरी सार 


खनान * हो मन बाल नतिक कतग्रों से की जानी * 
न खत्सर की नरद्नस्तोकस्ण मे डप्र ठहग्ती है । 
स्यट आदी था। दल श्रार्र्स री लामित बी ही 
ढ तयर धरादादं बी जह' छोडी, मन बनती 
हड सत्र शयन दा 
साद्ण के निए शा हि 





प्रमुल्न प्राप्ति का दाशंनिक विवेचन हर 


डिक्ास का व्यापार वातावस्थ से आंशिक से पूर्ण संयोजन, 
तलालिक लाभप्रद वस्ण और तत्कालिक द्वानिकारक से अत्यधिक 
लाभ के घरण और इच्छा और कर्म के साधास्ण रूप से जटिल 
रूपों को ओर आना है। विकास व्यापार के उच्चतम स्तर का 
दिग्दर्शन मैतिक आदशों के विकास मे द्वोता है। नैतिक विकास 
में मजुष्य का अपने वातावरण से पृर्ण और जटिल संयोजन 

और जीवन को अश्षुएण रखने की शर्ते दृष्टिगत होती हैं ।* 

३, नीस्शे का नीतिशात्र 
मौतिशास्त का विक्रासवादी दृष्टिकोण क्रीडरिंर नीव्शे (१८४४०१६००) 
के द्वार्थों में उप्रतम हो जाता हैं। नील को समभा कठिन दै; उसकी 
शैली स्पष्ट और चित्ताकर्षक होने से पठनीय है किंतु नीस्शे के श्रभिप्राय 
को ठीक से समर सकन। टेदी खोर है। इसका प्रमुख कारण उसके चिंतन 
की नाटवीयता है। उसमें त्वस्ति गति से बइलने वाले दृश्चक्षेत्र और 
इसलिए विरोधाभास श्त्यधिक ई ) वह दार्शनिकों में सबसे ज्यादा उदर- 
शीय है किंतु उसके वास्तविक अभिप्राय का पता किसी एक उद्धस्ण से 
नहीं चल सकता | किंठु इम विच्छ खलता में भी एक प्रणाली दै। “उसके 
जिचार कसी विषय पर साधारण अ्रभिप्राय वाली सग्मति नद्दोकर 
डिचारों का दन्द दोता है जिससे वह किमी जटिल संश्लेपण (5५7॥॥68/9) 
वी श्रोर जाता है ।...नील्शे गम्भीरता क्री एक नई धारणा देता है। 
उसके विषय के दर्जनों पहलू होते हैं |?९ 
दार्शनिक योद्धा के रूप में 

विचारों का यह बन्द और दृश्टि्षेतर प्रणाली नीर्शे के विचित्र 
सम्देहवाद (5८८ए०प८ 5४) के गुण की उपज है। उसका सन्देहवाद 





$ बे नर फाइट, ऐन इंटोडक्टरी स्टडी आाव्‌ पुथिक्स, ए० ६६ 
२ जाओे एन झोगन, छाट नौस्से झीस्स. पर * 


ध्र नीतिशाम्र का आलोचनात्मक परिचय 


अधारण सम्देहबाद से भिन्न है क्योकि बह स्थारित सत्यों और परीः 
करने क्षी स्थापित अणालियों में ही सन्देद न कर सामझस्पपूर्ण सत्य 
खोज को सम्मावना में ही सन्देह करता है । उसकी मिच्च॒ुद्नलता व 
वास्नविकता में विच्छुद्लता होने के विश्वाठ का ही परिणाम है | ज 

मनुष्य तिद्धान्तो को मानता है और सत्य को व्यवत्यित और हार्शि 
अमभता है वह अपने आप को धोखा देता है। 

नीत्ो के अनुसार सच्चे दाक्॑निक को मूल्यों के अपने माप का 
सशन करना चाहिए और इस तरह से उसे इतिदात और मलुप्प के 
भाग्य का प्रवर्तक होना चाहिए। बढ़ केवल म॒त्तिष्क से चितन ने कर 
झपने रोम रोम से चितन करता है । वह अपने से यह नहीं पूछता हि 
“कं सत्य को कितना जानता हूँ !” बरच्‌ यह पूछता है कि “मैं उत्म मो 
कितना कद्द सकता हूँ १? घूंकि वद सत्य की खोज अन्य लोगों की 
अपेज्ञा अधिक साइस से करता है इसलिए यह अपने समय के लिए 
डरा होता है शरीर विनाशकारक चुनीती से भरा संदेश देता है हि- 
ईरबर मर गया है | इस कृथन से नीछ्यो को साधारण श्रर्थ में नालिक 
नहीं सम लेना चाहिए। नील इस कपन से अनुभव के बौद्धिक शिलेपणय 
डाप ध्रुव सत्य को पकड़ सकने से इनकार करता है। नीछो के लिए 
परिंवर्तनीय अतिभासों में मिलने याला सापेक्िक सत्य ही सत्य ६ै। प्रत्येक 
डर श्रपनी खोज श्रौर निर्माण के श्रनुदंग से सीमित है। स्ताया 
वास्तविकता अतल है; तथ्य और मूल्य, भ्रतिभास मी सापेक्षिता झौर 
इृदयेच्छा की निरपेक्षिता अव्यवच्दिम है। दारानिक हार्दिक सन्तोप को 
दोड़ देने पर संसार में सबसे अक्रेला रद्द जाता है । 


यक्तिग्राप्ति की दृष्णा (7१ एशा! 7० 2] 
शन को दृष्टि से दर्शन फे सारे महत्वपूर्ण अरनों का एकमात्र उक्त 
7.६ (गशा।दयल) ही है कितु मीडो कादर्शन शत्यगाद नहों है। 
दर तह में दृष्दा होती ई--शकति प्रति की दृष्या--जों रपरी 


प्रभुत्व श्रात्ि का दार्रनिक विवेदन ह्३्‌ 


विच्छ्डलता को झपने बनाए सत्यों के भ्रनुरूप गद लेतो है! वहाँ नीतो 
का बौद्धिक शत््यवाद पता चलदा है; सत्य शाश्वव न होरर कुछ विचारों 
का झन्य विरोधी विचारों को नष्ट करके भ्रपने को स्थापित करने का युद्धमात 
ओदात्त है। शक्ति प्राप्ति की दृष्णा, मनुष्य, पशु, पेड़, पौधों और जड़ 
जगह में सर्वत्र है। वह बादलों की गड्गड़ाइट, श्रंकुरित होते पौधों, 
गर्भस्पित शिशु, युद्ध में जाते सैनिकों, कलाकार के सज़न श्र संत फे 
रुंग्यास में सनी ज़गद् तो है । शक्ति का यह विदोहन सर्वत्र विद्यमान 
है, कभी उस पर आवरण पड़ा होता है और कभी नहीं। संसार से शोपण 
दूर करने की आद सोचना झगमरीचिका के पीछे दौड़ना है। जीवन दूसरे 
के जोवन पर पनपता है और शोषण अश्रष्ट या अपूर्ण समाज 
का सिन्द् न होकर जीवन का सार है। इसके ब्रिना विकास 
सम्भव हो कैसे हो सका द्ोता ! डारविन के अनुसार विकास 
जीवन संघर्ष के कारण होता है। ठीक दे, जिंतु हम संघर्ष क्यों करते 
हैं! प्रतियोगिता के बद जाने पर दम मर क्यों नहीं जाते? यदि 
हमें जोबन की नृष्णा न दो तो जीवन संधर्प निरर्थक हो जाता है। 
किंतु जीयन डी लुष्णा भी जीवन की विभिन्नता की ध्याख्या कर सकने के 
लिए निष्किप धारणा दे। प्राणी ओर विशेषक्रर मनुष्य जीवित रहने 
मात्र की अरे अपना प्रभुत्य जमाने की चिता अधिक करते हैं। मनुष्य 
नैसर्गिक रूप से योद्धा दे, बह ह्िंडक और कठोर है और अपने इन गुणों 
से ग्रयनी जाति को बनाए ही नहीं रखता वरन्‌ ऊँचा भी उठाता हैं| 
“जान दम निश्चिन्त, ब्य॑स्यात्मक और प्रतापी बनने को कद्दता है; शान 
एक ल्ली है जो योद्ा को छोड़कर किसी और से प्रेम नहों करती |”? 

किंतु नौत्शो किसी एक सूज का दाल न होकर जगत की सारी विभिन्नता 
को स्वीकार करता है ) थह उस विभिन्नता का साज्ञात्‌ मनुष्य की श्रौदात्त 
और अ्रधिकार पूर्ण मद्वानदा में, उसकी सच्चाई और एकता में, उसकी 
घृणा आदि में करता है । नीलो के मूल्यों में थ्रात्म-प्रतिप्ठा का श्रमिजञातीय 
(॥#एटणाणे गुण सर्वश्रेष्ठ है। आत्म-प्रतिष्ठा में एक प्रकार का 


धर नीविशाख्र का आलोचनात्मक परिचय 


बड़पन द्ोोता है जो कोरा घ्मंड ने दोकर सब का झगुभव होता है! 
“जो महान्‌ कार्य करता हई यह अपने को दूसरोंसे विहकुल अशग 
सममता है।” श्राम्म प्रतिष्ठा में आत्मोत्तगे का सजनात्मक तेज होगा 
है। अनिशतीप अपनी अक्षय उदारता से दान गरता है, यह हि के 
श्रति देनडर नहीं होता । स्वस्थ प्रभुच ग्राति की सग्भीरतम दुष्णा सिरी 
लो कौमत पर, आरश्यकता पढ़ने पर झपने को नष्ट करके भो, “शाप 
में ऊपर बर बादर खूतन करना? है। 
मूर्त्यों का मून्यास्तरण (९ प्रफ्ाऊरशद्धा।एणा ठा 0७) 
वू्गा रर शोर देशर और शुद्धि को गौण मानरर नीतों नैति!ण 
में इक हाथ सादर ले ब्राता है। यह श्रतितातीप लोगों, भैशांग्रों, 
सोड़ाओं और भद्दाव पुरुषों, जिनकी जीरन "खत और भ्राह्मभा” 
होंडा है, और हेयशे, जन रावारण बारि में, जो धपनी 4४२ पढ़ यो 
प्रभु क कलर के बारण मुस्दता थार सततता के प्रति भ्रम रखा के, 
६ करत है। खदाव शझलिजातीय रपकि और शमपेदूर्ण ब्यकि मानी 
सनार के दी विरोधी बप बन को हैं। श्रणिज्ञातीय शकि श्रपों में 
ध्ल्या स्खठा है ओर इन्‍्मूक दृइ्प होता दे डिठ अमयोूर्ण शर्कि 
हा हं:प हर शहने का दमदा नहीं रखया। /उसही था मा वूटित 
होते है, डहड़ा टिमाग कलापत और जिन राग्दी बी ओह शा व है ।7 
वर नैंदिकल (५१५९ धरम) होल है जौर का 
सकल के हर हरड़ में विरोधों है व है। 







एुसरी >जिक्शं 
ध्राजिकारप स्यडि कष्थन 
नफिक में वऑं था वीडो4 धर के निइफ्ल के 

सूशलाप्मक ओर मर्य उस्टपक बल मे डी ढक! है। इस बर्थ 

की धननव टन आन को दल ह ॥ो बसे डे ४?! ऋर्गगी 

बवित होरे हैं. झीर छाओ्टी दायर काल्यवक प्ररिणि!। में 

द्रैाज पर आय हत ईद्नरिच् धट थे अथत आया हव्दाओं 

है आरक दुद्करथ मे उप ही ४5 है. ि९ इकप 5 >कण हुक 





प्रमुख भाप्ति का दाशनिक विवेचन हट 


से ही अपने से बाह्य और विभिन्न हर चीज़ से “नहीं कहती 
है : और यह “नहीं? टसका सजनात्मक काम है ।* 
एक चीनी कहावत के अनुसार “महान व्यक्ति साईंजनिक दुर्भाग्य 
शोता है”; और नीस्से के अनुसार दामों के इृश्टिकोण से सच्र जगह ऐसा 
ही है। चीनियों में ही इसको स्वीकार करने की ईमानदारी हैं। अन्य 
समाज इसमे गुप्त रूप से सहमत द्योकर अपनी मंस्थाश्रों क्रो इस तर 
व्यवस्थित करते हैं. कि “मद्ान्‌ व्यक्ति जदाँ तक सम्भव हो कम दी पैदा 
हों और बहुत प्रतिदुल अवस्थाओं मे विकसे ।? मद्दान्‌ पुरुष छोदे लोगों 
को एक ईैत्य सा लगता दै क्योंकि उनकी नैतिकता उस आदमी का 
विरस्वार करती है जो टसका तिरुकार करता दै। वे लोग अपनी मैति- 
कता स्वीकार करने बालों को अच्छा कहते ६ और उससे विद्रोह श्रीर 
विरोध करने वाले को बुरा | 
कितु अभिजातीय- पुरुष उनकी वुच्छ नैतिकता से घृणा ही कर सकता 
है।उपके लिए नैतिकता अपनी इच्छाओं का सफल पुष्टिकरण ही है। बह 
नए मूल्यों का स॒ष्टा दै। बढ पुराने मूल्यों का मूल्यान्तरण करता है, वह 
अ्रच्छे और धुरे से परे जाकर अपना मूल्याकन करता है। बह श्रभिजातीय 
व्यक्तियों के गुणों को श्रच्छा कहता है और दासों के श्रादशों को चुरा। 
केवल वही पूर्ण नैतिकश दे यद्यपि श्रमर्पपूर्णं लोग उसे अनैत्तिक कहते 
हूं। क्‍योंकि वह धरेक को अपने स्तर पर लाने की चेण और हरेक को 
समान समभने दा विरोध करता दै। बह उनके आदर्श में “जीवन 
विरोधी सिद्धाम्त; मनुष्य का विनाराक, मनुष्य के भविष्य पर एक काला 
पर्दा, थकान का चिहद्ठ श्रौर शत़्यवा की द्वुतगामी राह” देखता है। 
आक्रमणकारी द्वोने से वह प्रतिक्रियाबादी व्यक्ति वी अपेक्षा न्याय के 
आधिक समीप है क्योकि उसे प्रतिक्रिया करने वाले व्यक्ति वी भाँति गलत 
मूल्यांकन करने के लिए चालबजी करने की आवश्यकता नदों पड़ती |. 





$ दियासड 7 “एएण टीए $; 


| कै.) 


६६ नीतिशात्र का आलोचनात्मक परिचय , 


अतएव उसका दृष्टिकोश ज्यादा खतंत्र श्रौर मन ज्यादा शाह झौर 
अच्छा द्वोता है। है 

फिर भी नी संधर्ष में श्रनिश्चितता ही देखता है। श्रप्रिजती 
नैनिकता तुच्छता का विरोध करती है। सम्य समाज में दासों हो उनतो 
संख्या के कारण ही मुविधा दी जाती है। ईसाई धरम के श्म्मुद्व के 
बाढ़ से उनका मूल्य चढ़ता रहा है। किंतु युद्ध श्रत्र तक हो रहा है गौर 
यह अत्र तक संभव है कि श्रेद्ठ मनुष्य ग्यनी शक्ति और उसके डाय 
आरोपित कठिन क॒र्तम्थों को समझ कर सजनात्मक खभार के रातंत 
मार्ग में सेड़ा बनने वाली धार्मिक या साजनिक सं्वाधों को कुचन 
कर स्पयं शक्ति अ्रदण कर लें । शुद्ध जीवन-संपर्प पर विश्वास नहीं वि 
जा सकता । जीयनयायन के आधुनिक तसोद़े सबल की जगह दुर्पहडी 
पत्र लेने हैं । दुर्घल व्यक्ति सामूद्िक कृमिमता में सपल से भो सब गत 
जाते हूं। किंतु इसमें दे श्यने श्रन्दर भागत्मक मूल्य नहीं ला गति 
नील्यो दर तरद की सबलता को मदत्ता म देकर केवल मैसीहितः ब्राधय* 
हक ब्यक्ति, जो श्रात्मा और शरीर दोनों से योदा होता है, की रहि 
हो हो मद्त्ता देता है। 

कितु हर व्यक्ति अपनों नैतिक दासता के अस्थनों वो तोड़कर उत 
लोगों के दत्त को ओर श्रा सकता है जो खतरनाक श्रौर यजनात्मड़ रा 
से रहकर भविष्य में थाने वाली मनुष्यों की सयग्य और शक्तिशात्ी जरी 
को मींव डालते हैं। इसकी तीन श्रवस्वाएँ हैं क़िन्दें मोस्यो उँट, रे 
और रिएु के रुपक से बताता है । उँट वीनदी होता है, हर गो श्री 
शाकि का हान होता है और वद काटे ब॑वन होहकर हावरिता धाल डर 
लेता है किए सुजन नहीं कर सकता । बच्चा #जिरीद, “एक ह्ापों प्रारम्भ 
एक सखर्जत घक, ए थधाद शिया होता है। घडन के लिए रौस्त 
मी सीकर करता बहुख है : टब श्रतमा सजातीय हो ही है, शीपई 
धडि घापे सब्र को जीत लेच है [7९ 
“75 के, इस रूफ जरदआ 
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तु 


७, नैतिक प्रकृतिवाद की सीमाएँ 


इस बअ्ध्याय में वर्णित अनेक दर्शानों वो नैतिक प्रदृतिवाद भी नाम 
ददिया जाता है क्योंकि उनमें से हरेक प्रकृति के क्रिमी न किसी पत्ष पर 
आधारित दै। प्रकृतियाद का अयें, चाहे उसको व्यास्या कैसे ही क्‍यों न 
को जाय, यह दे कि “जो कुछ प्राहतिक है, और जो केवल प्राकृतिक है; 
थह्दी भेयरकर--? उचित, प्रशंंसनीय था नैतिकता के किसी और 
विशेषय से श्रतुमोदनीय है। स्पष्ट है कि इस कथन फे अनेक अर्थ दो 
सकते है क्योंकि यह इस घात पर निर्भर करता दे कि बाद विवाद करने 
बाला अनुभव के किन ठलों और मानदी कर्म की किन प्रहृत्तियों को 
“प्रफ्रदिक' कहता है । पिशद अर्थ में तो जो कुछ होता दे वह प्राइतिक 
हो दै। किंतु प्राकृतिक शब्द का इतना विशद श्र्थ लेने पर प्रृतिवाद 
नैतिकता-शत्प बन जाता है क्योंकि उसके श्रनुसार होने वाली सभी 
घदनाओं और कामों को श्रेयस्कर और उचित माना जाता है | इस प्रकार 
का दृष्टिकोण यथपरि बिना क्रिसी बाघ के अपनाया जा सकता है तथापि 
बह नैतिक इप्टि से निरर्थक होगा। मैतिक इृप्टि से कुछ कामों और 
उनके साथ्यों को दूसरों से अच्छा मान लेना पढ़ता है और यदि सभी 
चाते बशबर भ्रेयस्कर हों तो नीतिशात्र फो खत्म होना पड़ेगा। श्रतण्व 
नैतिक प्रकतिवाद का प्रास्दुभवगव प्रमाण अ्रस्प्ट दै। 
जिस तरद पशु अगनी अत्नल प्रकृति के अनुकूल काम 
करते हैं क्या मनुष्य भी उठसो प्रकार अपनी प्रकृति, चाहे, वह 
अबल इच्छा हो या विवेक, के अनुकूल काम नहों करते ? दब 
इर मनुष्य को उसकी प्रव॒लतम ग्रवृत्ति के अनुसार काम करने 
दिया जाय और उसके लालच, देप आदि को दोष न दिया 
जाय क्योंकि वह अपनी श्रकृति के अनुसार ही तो करेगा... ... 
यह अनैतिक झात इस मान्यता पर श्राधारित है कि मनुष्य 


न्याय और सच्चाई के नियमों को अवह्वा कर अपनी प्रकृति के 
७ 


ध्द नीविशाश्न का आलोचनात्मक परिचव 


अनुकूल उसी तरद काम करते हैं जित तरह वे उन नियमों दा 

पालन करते हैं जब उन्हें कोई लालच नहीं होता.---«्ति 

के अनुकूल काम करने का अर्थ यदि इच्छाठुतार काम कला 

है तो मैतिकता में प्रकृति को पय्प्रदर्शेक समभना आत्गत 

होया--यही नहीं बरन्‌ प्रकृति से हट सकना भी अनर्गल होगा 

ओर प्रद्गति के अनुकूल काम करने में भी बोई अर्थ नहीं 

रहेगा। तत्र क्या कोई इच्छा के विपरीत भी कुछ कर स्ेगा !! 

सिद्धान्त अपने तार्किक आधार वाक्यों से अधिक सार्यक मालूम 
पड़ते हैँ । मैतिक प्रद्धतिवाद प्रति के कुछ पहलुओं पर ही आ्राधारित है। 
बह सम्य की श्रपेद्ा आदिम, मामदी की अ्रपेद्धा जैविक प्रहृति पर श्रषिक 
जोर देता है। 
विकासवादी प्रणाली की सीमाएँ 
नीतिशास्थ॒ के ्रएनों में विकासबादी सामग्री की बहुत सीमा 

आवश्यकता है। उस सामग्री को श्रनधिकृत मदत्व देना ठीक मी है। 
समाज या आदर्श के मूल और उसके विकसित रूप में बढ़ा अत्तर होठ 
६। मनुष्य एक ओर तो अपने इतिदास से कासणात्मक भाव 
सम्बद्ध दै और दूसरी श्रोर तार्किक और गत्यात्मड भाई से 
इतिद्दास से स्पर्तन है। मनुष्य के आाइशों का यह दोहरा पहु, 
हर बैतिक दर्शन को स्वीकार करना पढ़ता है। नीरो ने भी शगी 
महत्ता स्वीकार की है। बद कद्दटा है, "नैतिकता के उद्गम वी शोज 
और उसको आलोचना में कोई नाता नहीं है”'““यथी बह हब 
टैकि डिसी मूल्यांचन के उद्गम काशान उसकी मद्दिमा जोड्म 
कर देता है और दृष्टिकोण को श्रालोचनात्मक बना देता है 
डागणों की खोज करना विशन का काम है; जीवरिशत बीर मालतर गिये 
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ही मनुष्य की वर्तमान अवस्था का कारण दूरत्य उद्ममों में सोजते हैं। 
नीतिशाम््र मे किसी काम के कारण भी महत्ता नहीं होती बरन्‌ काम की 
ही द्वोतो दे क्योंकि उसे किसी साध्य वी प्रामि के लिए जान बूककर चुना 
जाता दे । नीविशास्त में किसी प्रया का उद्गम श्रावश्यक ने होकर उस 
प्रथा का वर्तमान मूल्य दी श्रावश्यक होता दै। वर्तमान झाइशों के मूल 
को खोज और उनके जीवित रद्द सकने का अनुमान करना उनकी प्रृृति 
पर काफ़ी प्रकाश डाल सकता द कितु इससे उन आाइशों का मूल्य क्या 
है! यह पता नही चल सकता। स्सि झादर्स का मूल्य और उसके जीवित 
रद्द सकने की संभावना से इम उसचा श्रालोचनात्मक मृल्याकन कर सकते 
हैं था उसके प्रति अपने दृष्टिकोण को बदल सकते हैं । कितु श्रपनी निश 
बा आलोचनात्मक मूल्याक्न रद दन्दात्मक (082)९८४८८)) दोता है। 
तथ्य चाहे कैसे हों कितु एक सीमा के अन्दर उनका समर्थन किया भी 
जा मकता है और नहीं भी । आदर्श के लिए श्रनेज लोग शहीद हो 
चुके हैं और द्वीते रहते हैं। किसी खोए हुए. श्रादर्श फे लिए, लड़ने में 
दो बातें हैं : (१) वह श्रादर्श श्रधिक काल तक रहेगा या नहीं और (२) 
क्या उसके पालन करने पाले के लिए. उसका कुछ वास्तविक मूल्य है 
या नहीं। पहला प्रश्न तस्य-सम्बन्धी है श्रौर दूसरा श्ादर्शात्मक है। 
इतिद्वास कौर मानव जाति वा ऋष्ययन चुँकि पहले प्रश्न व! नकारात्मक 
उत्तर देता है इसलिए श्रतिशय प्रद्तिवादी दूसरे प्रश्न का उत्तर भी 
नकारात्मक होने का श्रनुमान कर लेते हैं । किंतु यह गलत है; चूँकि दम 
एक़ दिन मरना है इसलिए क्या हम जीयन का महत्व ही न मानें ! 
दूसरे यदि विकाखवादी मूलों को म्यन भी लिया जाय तो बह दमें 
क्ट्टाँ तक ले जाता है ! प्िकास के व्यापार में प्रगति मानी गई है; श्राज 
की विकसित जातियाँ पदली जातियों को अपेक्षा अच्छी हैं । इसके बाद 
डारबिन के ग्राइतिक चुनाव को माना गया है; विकास के चार अन्दराध्ित 
साधन माने गये हैं : विभिक्तता, जीवन संघर्ष, योग्यतम का जोवित रहना 
“और आनुबंशिकदा (ल्ती9) । +7 **>*लेकास को मैतिक विकास 
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भी मानों गया 2ै। दितठु उपयुक्त दोनों बातें पर आदेग उठाये च्रा 
सता है। कया विकास फे सभा परिणान च्दे होठ हैं? क्या विश 
व्यापार का हर ओपन ब्रस्य सोगनों के समान दी अच्छा दे? करा दो+ 
पूर्ण संयोजन भी जेविक बूर्णता फे श्राररप््र अंग हूं! इस पर वह 
जम और वैशनिक दा कहेंगे शरीर शरयनी हाँको मिमी दर भी लि 
नह५ँ कर सकेंगे। यदि विकास फे कुछ परिणानों को दूसरों से अच्धा मा 
लिया जाय तो थे परिणाम ही भेपक्तर दो जाते है. और थे दि श्री 
दंग से भी हो सकते ये। किंतु श्रच्धा संयोजन संघर्ष से ही माना गे 
है। यह एक ऐसी मान्यता दै नि परेद्ध नहीं किया था सकता । डरते 
मे भी इसे विशनीय प्रणाली की श्रारश्यक्ता को पूय करे के लिए ए 
काम चलाऊ रूप में दी स्वीकार किया था। किंतु क्या विशनोय प्रशाल 
से ही सब कुछ मिल सकता दे? सीफ) रांख, सहेद चूहों श्ादि में ६ 
मतुध्य की तरह संयोजन नहीं मिलता। तत्र क्या हम मानत्री संपोजनों 
पशुओं के संयोजनों की व्याज्या नहीं करते ! इम मानवी उद्देरयों श्र 
अन्तर्षेस्णाओं को दो जानते हैं. कि पशुद्रों की खत्तप्ररणाश्रों 
अलुमान मात्र ही कर सकते हैं। चूँकि हम जाववरों के 
जीवन को नहीं जानते और नहीं जान सकते इसलिए दमें उनमें उद्देश 
आदि का आरोप नहीं करना चाहिए.। ठीक है, क्ठि इससे हमें जान! 
के आचरण फे नमूने पर मानवा आचार के बारे में आदर्शात्मक_विष् 
न निकालने की चेतावनी मिलती दै। इम मत के आधार के पं 
चेतन उद्देश्यों को जानते ई और नैतिक खोज इस शांत क्षेत्र में 
होनी चाहिए । 
सपेन्सर के जीवन वी लम्बाई ओर चौड्डाई (वूर्णता) के भेद पर के 
* ,क॒ट्दा जाय ? जिस तरइ मिल ने उपयोगिताबादी «मापईड में युशा' 
मेद से कठिनवा पैदा कर दी थी उसी .तरद स्पेन्सर ने भी चौड़ाई 
चार्णा से अपने विद्वाल्व में दुददता उत्य्ष कर दो है। चूँकि जीवन 


+ नाग जा सकता दै अतएय स्पेन्सर मे मुख फे मापदशड की जगह जो 
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का मापरण्ड रखा था। आयु और लोगों की संख्या से जीवन को नागा 
आा सकता दे? किंतु जीवन की पूर्णँता को कैसे नापा जा सकता हैं? 
व्यक्ति के अपने वातावरण के संयोजन की मात्रा से। किंतु 
व्यक्तियों में ज्योंज्यों संयोजन की विभिन्नता और जटिलता बढ़ती 
जाती दै स्पोस्यों उनका वातावरण भी परिवर्तित होता जाता है। आदिम 
शत्रुओं के विरोध में संयोजन करने पर मनुष्य ने नये अझ्रों का उपयोग 
सीखा श्रीर इस तरद युद्ध कला को विकसित कर अपने परिवेश में नई 
जरटिलताएँ पैदा कर लीं जिससे नए तरह के संयोजन झ्रावश्यक हो गए । 
जो ध्यक्ति शुरता के काल या भाष के युग में अपने परिवेश से आदर्श 
रूए से संयोजित रद्दा होगा दह इस बिजली के युग के परिवेश में टीक 
तरद से संयोजित नहीं हो सकता ! इसी तरह हम यद कैसे कह सकते हू 
कि इमार जीवन उस युग फे लोगों पेः जीवन से अधिक पूर्ण है! जीवन 
की लम्ाई के श्रलादा जीवन की पूर्णंता प्रगति और मैतिक कामों की 
महत्वपूर्ण कप्ौटी है | कितु थह ऐसी कसौटी नद्ों है जिस पर विज्ञानीय 
सारयदिधि का उपयोजन किया जा सके। 
नीत्शे के आदर्श को सीमाएँ 

अन्न तक को गई श्रालोचना में नोर्शे के झ्राइर्श को नहों छुद्या गया 
है क्योंकि बद ता्डिक प्रमाण पर आधारित नहीं दै! नौत्शे मूल्य छो 
स्वीकार करता है और मूल्य को स्वीकार करना उसके अनुसार एक खज़- 
माध्मक फामत है | नौत्यो को रचनाओं में दोप दूँदना व्यर्थ है। रूपक 
और श्नुप्रावमयी भाषा से उसकी बहुत सी बातें ग्रसंगत आन पड़ती हैं । 
उसकी रचनाश्रों में जोवन के प्रति एक काव्यात्मक अ्रन्तर्टष्टि मिलती है, 
कोई तारिक रिवेचन नहों॥ अ्तएब हमें यह पूछना चाहिए. कि क्‍या 
नीझो की जीरन को धारणा सदी है और क्या वह रुसयू्ण मानदी स्वभाव 
के माय न्याय करती है ! 

नह्-ों करती | उसझी मर्याश ही उसे झाइर्रक बना देती है, स्पोछ 
बह जीवन के एक गुम पहलू का चित्रण दरती है। इस सीमित अन्त- 


३०२ नीलिशास्य हा आलीचनास्मझ परिचय 


मठ पा बड़ा महर्य है। यद् हमें इस घात के खातरेंसे सचेत बरी है 

कि दमागे मैतिकता सदी हमारी दुच्छ अभिरयियों को आयस्थ मे द्र्न 

जाय । हमें इस बात की चेतायनों मिलती है हि इमारी पीढ़ी के महा 
व्यक्ति साईजनिक मायदगड़ों के श्रनुगार चलते को हमारी श्ाशां से न 

दो रहे हैं। हमें यह बताया जाता दे कि प्रतिभाराली व्यक्ति अपनी खनन 

विशेषताओं के श्रतिरित्त निर्यता पूर्ण होता हैं थर हम जो प्रतिभागत 
नहीं हैं उसके प्रति श्र रस सकते हैं। दिंतु हमारी एक पढ़ता को 
संतुलित करने फे मूल्य फे श्रलावा मानब्रेतर मानव (प्फ्ध्याप्फ) की 
धारणा सद्दी नहीं है क्योंकि व मनुष्य की धन्तर्यरणाश्रों फे एक वर्ग फे 

विकास को ही महत्व देती दै और दूमयों को देश भौर विस्कव सममभती 

है। प्रमुख प्राति वी तृष्णा के साथन्‍्साय मतप्य में सह, न्याय प्रेम 

ओर आत्मसमर्ण वी इच्छाएँ भी होती हैं । मनोविशानीय तब्य के रूप 

में इन प्रशृत्तियों की उपस्थिति से इनकार नहीं किया जा हकता । हमारे पास 

उनको कम प्रहृत मानने की छीन सी कसींटी है! अगले अ्रध्यात में इम 

नील द्वारा प्रशंसा की गई प्रदृत्तियों की विपरीत प्रद॒त्तियों से जन्य ड्च 
मैतिक झआादशों का विवेचन करेंगे | - 
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जिस मैतिक् स्थिति में कतंव्य को प्रधानता नहीं दोगी वहाँ मैतिक सिद्धान्तों 
में कुछ न कुछ कमी जरूर होगी जैसा कि दम पिछले अ्रध्यायों में 
देख चुके हैँ । यदि प्रदृत्तियों, पसन्‍्दों थ्रादि से अलग कर्तव्य की सत्यता 
मे मानी जाय तो मैतिक समस्या का लोप हो जाता है और केवल यहीं 
तप्य रह जाता है कि श्रमुक समय क्सि चोज़ को पसन्द किया जाता है। 
» इस दुध्िधा से कोई छुटकारा नहीं है। या तो हम हर समय झपनी इच्छा- 
बश ही षाम करते है ( और यदि यही श्रम्तिम निर्णय हो तो खारा 
मैतिक विवेक निरर्थक ओर “आग्रह? शब्द धोला देने वाला है ) या हम 
कुछ फामों को किसी सिद्धान्त ( चादे बद्द दोपपूर्ण और श्रस्पष्ठ ही क्‍यों 
ने हो) फे श्राग्रद्द के अनुसार करते हैं। 

मनुष्य में फर्तब्य, उत्तरदायित्व, डचित को देख सकने और सम्मा- 
नित काम करने को भावना द्ोती है चादें मनोवेज्ञानिक और दार्शनिक 
उसकी कैसी दी व्याख्या क्यों न करें । कर्तव्य के स्वभाव की और पहले 
अध्याय फे तीसरे खण्ड में इशारा किया गया या। अगले श्रध्याव में 
वर्णित नैतिक दर्शम में कर्तव्य वी प्रमुखता मानी गई है और कर्तव्य को 
मुसवाद और प्रकृतिवाद वी भाँति गौण नहीं माना गया है । 


१ कर्तव्य और सदुसद विवेक (0५७ ४१ (०३१००) 

जीवन में ऐसे क्षण भी शाते हें जब कुणिक पलोभन वी तोद्वा 
कतेन्य को भुला देती है। कर्तव्य और घलोभनों का सम्बन्ध अग्पिर दे । 
कर्तब्य वी भावना के सर में आदेश रहता दै॥ छणिक प्रलोभन हमें 
वर्तव्य पराइ मुख बना सकता है कितु सुस्थिर दोने पर , हमें ऋचातार 
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हत हें हि इमये आसन इस को श्राप इंगाहा। कॉटामे से 
नयवी विटिए होते है लोग हम आम चाएगे गमस्धों है भर इक 
झतुख्य होने हो कररशिंश की है। कर आाएला में इसपर मरे 
धसिक झारेश और प्रमदात्रश होटी है किए हिए भी इस इथिफ 
प्रशोननो हे प्रयाद में केश को मूत जाए है। 

हर व दैस्य दी खरा शरा वो ठैसे लिए दिया भा सराण है कि 
एस दबाए की ब्यश सह मदर्सस दिया मो रहता हैड़ि नेटिक धरम वा 
दस चौर रृष्तामों वा प्ररुतिों मे मूणभूत मे३ है? हाँ, किए जा 
हरता है, दिउ दो शा्े के माय | मुसभूत भेर हमस्गओं से सादेद हो 
है और फेप्स नीरशर्र में हो कर्म्ा और इच्चा के मूलभूत मंद को 
गिर करने बी जरुण दे । यूमरे, गत इस्दामइ होगा। इ्शामर 
प्रणाली मैं ही सप्प की जगइ उनके अर्षों गो झच्धी दर समसा जा 
महा है। दस्दामक ध्रगाली में सीइत धर्ष से ही प्रासम किया जाठा 
है भौर उस अर्य का गिरलेए्य करके उसमें निदिव अन्य धर्पो को देखा 
जादा दै। 
मुखबाद, उपयोगितायार और प्रड़्तिशद की ऊपर की गई झालोंच- 
नायों में ्रनुभव की व्यास्पा के लिए कर्तव्य की घारणा का अमाय घिरे 
दुच्चा दै। पदले मुतबाद को लोजिए | मुसवार को एकरूपता देने पर या ठो बह 
तक हिदान्त नहीं रहता या हिर उसमें कर्तम्य निदित रहता है। यदि 
सुसबादी यू “सदा ऐसा काम करो जिससे ज्यादा गुप्त और कम से 
कम दुरा मिले”? की ब्याज्या यों की याव कि “सिश इस ता से काम 
करो कि उसके करते समय अधिक सुख और कम से कम दुस मिते” 
तो इससे सुसवाद नौतिशास्त्र का तिद्धान्त नहीं रद जाता क्योंकि 
अनिवार्य है उसमें नैतिक झाय्रद्द या कर्तव्य नहीं हो सकता ! 

दूधरी ओर यदि सुखबादी यूत्र की व्याख्या कुघडुच एपीकयूल के 
देंगे पर को जाय और उसका थर्य “इस तरद काम करो कि भरिष्य के 
लिए अधिक मुख और कम से कम दुख मिले? लगाया “जाय तो रस 
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है कि यहाँ क्षशिक प्रवृत्ति के विरेध में एक आदर्श को सामने रक्‍्सा जा 
रहा है | वर्तमान सुख हमें एक दिशा को ओर खोंच रहा है कवि भविष्य 
के सुख को सुरक्षित बनाने के लिए वर्तमान इच्छा पर निय॑त्रण करना 
हमारा कर्तव्य है। इस सूत्र को सार्थकता का अर्थ यह है कि हमारा वर्त- 
मान अहम! हमारे भविष्य के अहम! के प्रति कर्तव्य को स्वीकार करता 
है । इमको कोई भी नाम दिया जा सकता है। किंठ इन्दात्मक सिद्धान्त 
फिर भी लागू होता है और पद्ले की दुविधा का निर्माण विश्लेषण के 
एक नए. स्तर पर किया जा सकता है। मान लीजिए. सुखवादियों का तर्क 
यह हो कि भविष्य के दुख-सुख की मानसिक अनुभूति हमारे वरण को 
संचालित करती दै क्योंकि वर्ण करते समय बह अनुभूति स्वयं कुछ 
सुखमय और बुछ दुखमय द्वोती दै । तब कोई मैतिक समस्या नहीं होगी 
क्योकि हम आवश्यक रूप से उसी काम-का वरण करेंगे जिसका मानसिक 
प्रभाव हमारे लिए वर्तमान में ज्यादा मुखकर और कम दुखकर होगा। 
बरण की संभावना और नैतिक समस्या तभी हो सकती है जब कि इमारी 
वर्तमान अनुभूतियाँ-भविष्य के सुख-दुख का विचार करने में बतेमान 
मुख-दुख--निरपेज्ञ न हों ॥ यदि हम अपनी अ्रनुभूतियों के विरुद्ध किसी 
ऐसे हित को जो प्राप्य तो हो कितु अवश्यम्भावी न हो अपने सामने 
नं झुउ सकते तो बर्ण और नेतिक समत्य नहीं हो सकती। भविष्य 
के द्ित का विचार वर्तमान इच्छाओ्रों से मुख्कर नहों होता किंठु उससे 
हमें भविष्य में अधिक सुख मिलने की थआाशा दोती है और दम उसका 
बरण करना अ्रपना कर्तव्य समभते हैं ) इस प्रकार विशुद्ध स्वह्दितवादी 
नैतिकता में भी भविष्य के लिए कोई न कोई कर्तव्य माना जाता है । 
उपयोगिताबाद में कर्तव्य की स्वतंत्र घारणा को मानना और भी 
& टवरपक है । वेन्यम और मिल दोनों ने यह माना है कि किसी व्यक्त 
की प्रवृत्तियाँ साथपूर्ण हो सकती हैं जब कि उपयोगिताबाद का झादर्श 
पशार्य है। उनके अनुसार मनुष्यों को इस तरइ शिक्तित कप्ना चादिए: 
जिससे बे स्वार्यपूर्ण काम न कर सके और समाज का सुधार ऐसा होना 


है 
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6 बहने थे गे शी ए के अरिकाम गा केरिए, फल 
नव को इस फिमस भो अतिका मुख हे शरद गा मेनि 

आल निशान रद धाम 2 कि हित द्ोर कयम दगी। 
डा हाई गैदाटिरई मरने शा शर कन नही कती। है इन 5 
ब्ल्ग हित राह हा दीवति शा इगीए वो 3 ड्ाम 
के जा भंग पा हर हुगी अमुगा गे मिलेगा गत अऋनुरा 
पद शाप होम कम छाहप दोजेंगो। हि दिधिमन हल 
में एगा नह है। | कोर दि के फिताइग हर हमे समाव री 
सुधार करना भाहिए । इस ग्रह्मार समार की सुधार कगता हर इदकि की 
कर्म है चाद इसकी एट बगेपमर में उतनी मी न मिले विलनां 
कार्य काम से। अपस डपरोगितागरी सिमी काम में दंत 
झआतिरत बरतेग्प भाश्ना हो भी मान्यती देती (8| 

सन्गर भी वर्तेल वी शातेत चाग्यां गो मीतदी है करोकि उे 








विना सातियों की शिरस अतिक प्री में ठग्य£ हो सकता । 
के अनुराग विष्वान-स्यागर प्रेफ्लर दे इनलिए: डांगे बीना 
कर्तम्य दै। को प्रमुण और मना 
गया दै क्योकि यदि गदरा३ से देखा जाय मुसयादी नही दै। 
बह जाति फेः जैविक ल्वार्प्य वी ही है और इध्गिप 
उसको दंगे बढ़ाना हरेक का कर्तव्य है। 

कर्तव्य क्‍या है. * 


कतेब्य वो तार्विक ईेडि हे परदृत्ति से खतंत्र मानने की यह अर्थ नह 
है कि उनका भेद मामले लेता है। कतेष्य का इच्याओ 
अशद्य्तियों से धत्पिर सम्बन्ध होता दै । किंतु मालवी अतुभा 
अं बहुत सी मूलभूत रूप मे घारणाएँ, मिल जाती है जिन 
रूपरेखा स्पष्ट नहीं दोती ॥ क्र्वि अस्य्टता से उन! 

द्वीता । कर्तव्य में बहुत सी 
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कर्तव्य के ऊपर बोई आँच नहीं आानी 4 यहां पर यह प्रश्न नहीं है कि 
कर्तव्य दर स्थिति में स्थ्यस्िद्ध होता दै या नहीं वरन्‌ कर्तव्य का सामान्य 
अर्थ क्या दैं। 

जी० ६० मूर वो परिनापा के अनुसार कर्तव्य “व काम है मिसते 
संभव बैकल्यिक कामों की श्रपेत्ा संसार का अधिक दित होता दै।?* 
यह परिभाषा द्ित के पृर्वशान की श्रपेत्ञा रसतो है ॥ मूर के श्रनुमार ठीक 
टीक परिभाषा के अ्सम्भव होने पर भी द्वित के अर्थ को समझा जा 
सकता है| मूर मे कर्तत्य में संभव वैकल्पिक काम माने हैं; वर्तव्य थे 
संभव बाम है क्िन्‍्हें व्यक्ति यदि चादे तो दर सकता है । श्ाँधी को रोकने 
से संगार का धरटृत दित दो सकता है. कितु चूँकि श्रॉधों को रोक सक्‍ना 
मनुष्य फे द्वाथ की बात नहीं दें इसलिए श्रॉँधी वो रोकना मनुप्य का 
कर्तः्य भो मं है। #्तव्य फे मामले में यह नहीं पूछा जाता दि दिमी 
जाम वा पुर धरच्छा परिणाम होगा या नहीं बिंतु यद् पृद्धा जाता दे कि 
उस बाम से संसार का भ्रत्यघिक संभव द्वित या “झन्प बामों की श्रपेसा 
उस बाम का युल परिणाम अच्छा होगा” कि नहों। गोई शाम बर्तव्य 
तब बनता है जब (१) डसहो, कसा हसारे हाथ की बात हो, (२) घन 
बारें वी अपेदा उससे इ्याश दित हो श्री: (१) उस बाम का द्वित हमारे 
लिए धो चर्छा न दर उगसे प्रभावित होने बाले सभी लोगों के लिए 
अच्दा हो। 











सदूसदूबिवेष (0०॥५८०८म८७) क्या है ९ 
इर्षप्य भौर गश्सएरिपेक में रिपिपरशापेत ( ००)०८५७४७९ ) चौर 
विवरिशापेज (६७०)७०८४४८) अन्शोन्दाभप्र सम्बन्ध है। ईने जिरो रिपति 
में मो युद्ध करना ऋाटिये बह बह है; सइत एवेकेक उस कहर में नैतिक 


औओदइ एदा लगा एबने बी एमता है। शशमइ॒जिपिक नैतेष प्रद चय -पूण 





$ विशिदिदा पुचिशा, ए० १६८ ओर १८९०-४३ 


श्न्द नीतिशात्र का आलोचनात्मक परिचय 


चला सके की क्षमता है । सदसदूविवेक अतुभूति और चेश से अलग 
जानने का एक ढड् दे चादे उसमें अनुभूति और चेथ्ट किवनी ही क्यों न 
हो । सदमदूविवेक उचित और श्रनुचित के भेद को अधिक या ब्मं 
स्पए्ता से जानने का अधिकरण ( £2८ए०४/ ) है॥ अतण्व उसे नैतिक 
श्रम्तर्टट कहा जा सकता है क्योंकि बढ विश्लेषण का परिणाम न होकर 
एक तन्‍्कालिक मानसिक प्रक्रिया है। 

सदूसदूविवेक कभी कभी धोखे में भी डाल देता दै। झात्म संयम और 
गम्भीर मनन से सदूसदूविवेक को विक्रसित किया जाता है; उपेदा करने 
से वह नष्ट हो जाता दै। कर्तव्य और सदूसदूविवेक, विषय (००००) 
अर विपयि (5५०]००() की संवादिता नैतिक अन्‍्तर्ृष्टि की किसी प्रक्रिया 
में श्रपूर्ण हो सकती है। सथूल सदूसदूविवेक ढिसो नैतिक स्पिति और 
उसके कर्तव्यों कौ श्रस्पष्ट तरइ से सममेगा जैसे परिछीण सर्मक गयिव 
की समस्या को नहीं समझ सकती। बीडिक, ऐस्रिक, श्रान्तरिक हर प्रकार 
के बोध में द्वैत सम्बन्ध होता है। एक शोर तो चिंतन करने वाला, भेद 
करने याला, जानने वाला, याद रखने वाला विषयि ($ए/)९८0 होता है 
और दूसरी श्रोर चिंतन किया गया, भेद तियां गया, जाना गया) यार 
रकयया गया विषय (00]०८0 दोता दै। विष और गिपय में भ्रपूषाता 
है। वास्तविक सत्ता में थे अ्न्योन्याभित होते हैं श्र दर रिपिति में एक 
दूसरे के पूरक होते हैं | किंद यथाति विपदि श्र शिपप श्रएथक ईं ठपाति 
उनती स्वतनत्र विभिन्नता की छमठा फे करण उनमें भेद किया जा हरा 
है। देखने की किया में उनकी दिशिक्ता रपट है। यदि ब्ाँसें नए री 
भरे हों तो सव कुछ धुँघला दिसाई .पढ़ता है। इसी प्रकार एक रपूत 
मसदुतदूवियेक कर्मशयों को नहीं देख सकता, खार्यरत विवेक बर्तश्व पर 
'खुदगर्जी का ब्रावरतय डाल खकता है श्रीर श्स्वरप विवेक वच्य गत ने 
इसने वाले बान्यनिक कर्तस्यों को यद सच्ता है। श्रतरत आपनी अतिरिर 
कियादों का बाह्य र्वितियों से उलित समन्वय कर ही सर डी 
सिल्ित किया ज्व टकटा दै। 


कुतेब्व की भावना श्ब्द्ट 


सदूसदूविवेक भेद ही नहीं करता बर्न्‌ झ्रादेश भी देता दै। मनुष्य 
बो उस ध्ादेश के अनुसार वास करना पड़ता है। सदसदूविवेक के आदे- 
शाम्मक होने के कारण उसकी व्यास्या धार्मिक तौर से वी जाती रही दै 
ओर उसे देवी संदेश समभय जाता रहा दै। 
फ्रापट फे मनोविर्लेपण में सद्सदूविवेक की ब्यास्या और द्वी तरद 
जी जाती है। श्रपनी प्राशरिभिक रचनाओं में क्रायड ने सदूलदूवियेक् को 
मानयी मस्तिष्क में बचपन के मानसिक मनोमालिन्य के कागस्ण दी 
राचियों वा देर कहा था। ये दी हुई शक्तियाँ मनुष्य के हर सदूसुदू 
विवेक के अ्रगुमार रिए. गए. काम के परोछे होती हैं । उनसे श्रवसर विशेष 
पर वियेक बी सरलता श्रोर टुबंलता की ध्यायया तो षोला सकती है 
हि थे सदूसद्‌रिवेक के नैतिक अधिकार की स्याह्या नहीं कर सकती। 
उनको कर्तव्य और विधेक फे बाद रियाई में घसीटना आमफ हो सकता 
दै। दर्शन फे विदायों को द्य और ब्यावर में घोता नहों खाना 
घाटिए, । विशाय पटलर बा बहता दे क़ि “हर चीज़ वहोंई जोबह 
है श्र बह दूसरी घीज्ञ नहीं है ।” कत्तत क्‍्चेब्य दे चोर शसदुदिवेक 
सदूसइवियरेक, चादे मानरी ग्रक्रियाओं के प्रठंग में उनका सम्बन्ध पैसा 
दी करों ने हो दर अध्ययन छ्लेष्र अपनी रिशेपर समस्थादरों थे; उपयुक्त हो 
मानता और भेद देखता है। मनोवैश्गनिक अपनों समस्याश्रों बी उपपुकूदा 
के श्गुरार सश्मशतिदेत, के बासों वा बर्गोकरण १२ लेश है रित्र नैविफ 
निश्यपों था नैतिक मूल्यों के सिद्धान्त निर्माण में अन्दर्पेस्याद्रों वा 
धर्गीईर्ण और मनोरैजश्ञानिक द्वार उसशो रपारुश उतनी आपरप्क नहीं 
है जितना ब्रारपप्त यह है कि हम उस अन्डेग्दा का अनुभप दिस 
* हरइ करते हैं झीर इससे ब्रिस टरइ संचालित होते हैं। दूसरे के धवि 
मणा रहना चोर उसे धोखा देना दोनों शो झ्यपेस्टाई ह दिई वैदिक 
दृष्टि से उनशा भे३ निरऐस ८4 
मनोडिसलेपण बी ब्याहप्या के छनुएर बाई शत शरेवेड झपने दोष 
पर आशशण शजना छर उरी एरीएूि बस्ना झौर इबपन् से दो 








१५ मंधिशा् का झातोयनात्मक परिचा 
इन कप तिररित बरसे याले रसायनों की रिरोधी श्रातामह अस्थाई 
हो है हो हम गीपेक के झनुसार काम क्यों करते है और इसमें क्यों केला 
ब(८ ! कौर हर इमारे पास सरसरतयेक़ को शिक्षित और उप्रत इसने 
हे जोन शो उसौटो है! छोतियूर्ति की सनी अलप्रेस्यानओं का नैसेड 
हमपन नी हिया जा सकता झरने साथियों के आदेशों और थ्रदृतियों 
दी धानोयनामर परीक्षा जरुरी है; श्रामरिदोद श्राममसंयम की कोई 
कोरी नरों है। मनोमिलेपय प्रणाली नैतेक प्ररनों का उत्तर नं दे 
शररी | पु लोग यद मानते है कि नैतिक प्रनों का कोई उत्तर हो ही 
महीं सझता; उसके इड्टिकोण का यदि तार्किकि दिस्तार किया जाय द्ये 
बह मैतिक : तटस्थता बी झोर ले जाता दै। श्रन्य लोग इस भवौर 
शापतादी परिणाम से डर कर अपना सदुमदूविवेक किसी व्यक्ति या मंस्वा 
को समर्तित कर देते हैं। जो लोग इस प्रश्न को गम्भीरता से लेते हैं 
भ्रौर मैतिक अ्रधिकार का थ्राधार दूँदते हैं वे तीन वर्यों में बाते हैं: 
चम्तर्ादयवादी ( 040075£ ) जो रुद्सद्‌विवेक की व्याख्या मदृष्य 
में उचित श्र अनुचित को प्रत्यक्षतः जान सकने याली अन्तररप “नैतिक 
भावना” से करते हैं; धुद्धिवादी (:48072॥5७) जो सदूसदुविवेक को 
वहीं तक ठीक मानते हैं जहाँ तक वह बुद्धि के अ्रनुरूप होता है; श्र 
धार्मिक मैतिकबादी जो सदूसदूविवेक का मूल और प्रमाण एक उच्च राक्ति 
में मानते हैं । 


््ु नैतिक अन्तर्ताक्ष्ययाद (छफ़ाव्य ॥ज॑पं०पधण) 


अन्तर्सादयवाद के अनुसार मनुष्य मूलभूत वास्तविकता को प्रच्षक 
जात...सकवा है श्रीर_सत्य और अखत्य में भेद कर सकता हैं। मिस 
प्रकार आँख संतरे को लाल देखती है और दिमिर सोग्रियों के संतरे को 
... , सकने से भी संतरे के लाल दोने का बाघ नहीं हीता 
- . किसी काम को प्रशंसनीय और दोपपूर्ण देख लेता 

£ दोते रहने पर भी उसका बाघ नहीं होता। विल्यग्रति 





कतैव्य की भावना १११ 


के घनुभव से स्ष्ट है कि लोगों का श्रधिकदर श्राचार अन्तर्माह्य से 
संचालित होता है: कोई आ्राइमी हमें ईमानदार लगता! है तो कोई 
मेईमान; कभी कभी उपयुक्त तार्किक कारणों के श्रभाव में भी हम , 
अपने कर्तव्य को 'देखः लेते हैं । हमारे श्नन्दर स्थिति का निश्चय कर 
लैने पी ज्ञलमता है, बाद में हम उसमें देर पेर कर सबते हैं कितु हेग पेर 
बरना भी नया निश्चय करना दै। इसमें बुद्धि वी प्रक्रि। भी हो सकती 
है हिंद यदि उसे सीमित ओर नियंत्रित नहीं किया जायगा तो बह 
पिरोधाभानों की ओर ले जायगी। नैतिक मामलों में उचित श्रीर अनुचित 
में भेद कर सबने वी नैसर्सिक क्षमता होनी चादिए । 
ऊद्दास्मक भावना (86 ॥]50 06 52था5०) 

बा्थिनिल न्यूमन (१८० १-१८८६०) ने (श्ररनी पुस्तक 'ए प्रॉमर श्रादू 
एजेन्टः में ) इस अ्न्तर्सादय को ऊरद्दामझ भावना कहा हैं जो 
किमी जदिल रिपति को समयूर्णता को रमभावतः समझ लेने का 
शरीक है। न्‍्यूमन इस ऊहचम्मक भारना पर सैतिक समस्याओं फे प्रसंग में 
पियार ने कर धार्मिक प्रसंग में हो रुरठा हे तो भी उसका प्रतियाशन इतना 
चर है कि उगे झन्तर्मान्यवार पे: रुग्णदायं का परिचय देमे फे लिए 
ड्पृत विद्या जा सकता है। 

म्यूमन के अनुसार सारे झान में अनुश (35७०!) का एक अरौदिक 
(#ण4शा०ार) हब होता हैं। तार्किक और श्रनुभवगत अमाण 
दारी नहीं होश; हमे उनसे सभी अर्पासन मिलता है जय हम उनसे 
झारवातन लेने वी दच्छा रखते हों॥ हैदान्तिष ट्टि से (र प्रतिशत 
(४ण००४४०४) में उपयता ([एणंस्राज9) ही ऐसी ६। (तु 
रपारणतपा शिरपास का प्रमाय के ऊपर चाधिरप होता है। हम यह 
विरगग बे बरते हैं, स्यूमन पूछ है, हि ध॥रेट डिटेन एक ह्लोर है! 
यहाँ पर यह प्ररत नहों है हि छाषारा में मापर था समर के भागे ओर 
दाए। कर प्रेटट्रेन को दोग हिद्ध किया शा खफता है दिउ टलबों डीउ 
मानने बा कण झाधार है ! दरें दम विचार बस्ना इन्द बर दें हो उसके 


रे ञ 


के कर 


दे 


| ॥ 





कऊतंब्य की भावना ड्र्३े 


च्वीजों में भेद करता है श्रौर अपने सामने आने बाली हर भावना 
आर विचार को तोलता है।* 
मह्तिष्क जिस तरह से वाह्य जगत को वल्ल॒श्रों को स्प्ट देखदा है उसी 
ज़रद वह मानवी स्वभाव के अच्छे और बुरे, मानवी प्रेम में कट और 
मंत्र, मानवी आचार में पुए्य और पाप में भेद करता है। शैफ्टसबरी का 
विश्वास था कि मत्तिष्क सामाजिक मामलों में भी “सार्वजनिक या जातीय 
हित और झद्दित में तत्काल मेद कर लेता है ।” जब मानबी इच्छाओं 
और प्रवृत्तियों पर आधारित सानवी श्राचार मस्तिष्क के सामने विभिन्न 
इशिच्षेत्रों में श्राता है तो मस्तिष्क घोखा भी खा जाता दै किंदु पद्षुपातपूर्ण 
दृश्िकोण में भी हृदय निश्चय करता रहता है--वह तटस्य भहीं हो 
सकता। अठण्व प्रत्येक मैतिक निर्णय में जोखिम भरा रहता है क्योंकि 
इर उचित और सही काम के वर्ण करने में “हृदय को एक नया 
उत्तरदावित्व लेना पड़ता है ।? यदि बढ़ इसमें लगातार असफल होता है 
तो बह भ्रष्ट है। उसे बुद्धि से सचालित और उन्नत किया जा सकता है 
और धरम (ए॥7७४९) का श्वारोप वल्वुतः बौद्धिक सारी में ही किया जा 
सकता है। विंत॒ बुद्धि उचितानुचित में मेद करने की प्रवृत्ति को सुधार ही 
सकती है, उसका सजन नहों कर सकती । 
इंग्लैंड में शैफ्द्सबरी का सबसे अमुख अनुयायी जोजेफ बटलंर 
(१६६२-१०५२) था। 
हर मनुष्य में सदूसदूविबेक का एक श्रेष्ट सिद्धान्त है जो 
उसके दृंदय के श्रान्तरिक सिद्धाल्तों और उसके वाद्य कामों में 
भेद करता है, जो अपने ऊपर और उन कामों पर निर्णय 
देता है, जो कुछ कामों को अच्छा, न्वायबंधत और उचित बताता 
है और कुछ को बुरा और अनुचित; जो किसो की सम्मति या 
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कतेव्य वी भावना श्श्७ 


है और “जि बस्तु में अर्थ होता है वह्दी सत्य या अस्त्य हो सकती है।? 
इससे यह नतीजा निकलता है कि “कोई मनुष्य नैतिक हित या अ्रद्वित 
(या उचित और अनुचित ) को शब्दों की तरद कार्मो से भी प्रकट कर 
सकता है ।? 

कितु सच्चे और मूठे नैतिक निर्णय में भेद कर सकने की हमारे पास 
कौन सी कसौटी है ! वोलैश्टन विभिन्न नैतिक रिद्धान्तों द्वारा प्रसुत की 
गई कसौटियों पर विचार करता है। प्रकृति का अनुसरण किया जा 
मक॒ता है यदि उसका श्र्थ “बसुओ्ों के स्रभाव के श्रतुसार (अर्थात्‌ 
उनको यथातथ मानकर ) काम करना हो।? क़ितु अक्सर प्रकृति के 
अगुमरण का दूसरा ही अर्थ लगाया जाता है श्र लोग अपनी ही प्रद्गति 
का श्रनुसरण करने लगते ई शरीर चूँकि उनफे स्वभाव में पशुता का ध्रैंश 
भी द्वोता दै इसलिए. “वे एक ऐसे पयप्रदर्श को चुनते है ,जी उन्हें 
अप कर सकता दै क्‍योंकि पशुता का अंश बौद्धिक श्रेश पर ब्यापक्र हो 
सकता दै।” ठो कया ब्द्धि को कसौटी माना जाय ! उचित तक श्रावश्यक 
है यदि उससे हमारे बौद्धिक श्रधिक्रणों का सद्दी प्रयोग होता ६ तो। 
किंतु श्रक्सर तर्क को बढ़े कड़े अधिकार दे दिए, जाते हैं जिससे दरेक 
आपने ही तक वो उचित समझता है। इसके अलावा नैतिक सत्य चिंतन 
से ही उपलब्ध न दोगर तयातय बातों से भी उपलब्ध हो जाते हैं | ' हमें 
चौजों शो उनके अपने स्वरूप में स्शैकार करना चाहिएए चाहे उनका ज्ञान 
हमें किसी तरह भी क्यों न हो ।” झुदिवादी तह फे श्रतिरिक्त अन्य 
सापनों से मिलने वाले सत्यों की अबदेलना कर सकता है। तब क्‍या 
असीटी को मनुष्य जाति द्वारा अनुभव किए गए जन्मजात नैतिक प्रत्ययों 
( 0675 ) में मानना चादिए | जो लोग अपनी समर में जन्मजात 
सामान्य रिद्दान्तों से श्रस्छे घुरे का भेद बरते हें “वे कप्दी नैतिक नींव 
रखते हैं । जन्मजात मिद्धान्तों की सत्ता में सम्देश क्या जा सकता 
है श्रौर चूँकि मनुष्यों को भावनाएँ स्थाई नहों है. अतए्व इतने 


भद्दव[र्श भेद के लिए उन पर विश्वास बरना ठोक नहीं है” 





कृतैब्य को भावना श्श्ह 


“धोड़ा चुराता है तो उसका काम ही उसे यह बताता दै कि उसने उचित 
नहीं किया क्योंकि घोड़ा उसका नहीं था और उसे दिया भी नहीं गया 
था | यदि स्पिति को केतल सुख ओर दुख से ही (परत जाय तो हो 
सकता है कि घोड़ा चुराने वाले को अविक सुख मिला हो और घोड़े 
के स्वामी को बह-ँद से घोड़े होने के काए्ण अ्रधिक दख न हुआ हो । 
इन परिस्थितियों में सुसत्रादी श्राघार पर चोरी को तिरस्कृत नहीं किया 
जा सकता जत्र तक कि श्राये चलकर समाज पर उसका दुरा अ्रसर न 
दिसाया जाय । छोटी मोटी चोरियों में मनुप्य को समाज की क्षति और 
टप से अधिक सुर मिलता है| सुख ओर दुप के संतुलन में उपपद्मता 
दी मानी जा सकती है छिठ उचितानुबित के नैतिक निर्यंद्र में निश्चितता 
दोनी चाहिए. । चूँकि मैतिक निर्णय निरपेत्ष श्रौर तत्कालिक दो सकता 
है इसलिए, यद्द तर्क से सर्ईव॑या अलग दै। घोड़े की चोरी करना अनुचित 
माना जाता है और इसकी युक्ति श्विति के स्वभाय भें हो मिल सफती है, 
वरिणामों (जैसे मुख) या कारणों (जैसे उद्देश्यों थ्राडि) में नहों। धोड़े फे 
घुराने में सवार, घोड़े और स्वामी ये: सम्बन्ध में एक ऐसा दावा किया 
जाता है जो सत्य नहीं है । ध्तएव काम अनुचित है । 

“तब क्या घोरीरटन किसी बाम के नतिक निर्णय में उसके परिणामों 
को लेने से इनकार बरता है? पूरी तरद से नहों। कृत्रिम तिद्धान्नीकरण 
फै छऋलाओ किसी स्थिति 'को उसके परिणामों से श्रलग करफे देख सकना . 
सम्भव नहों हैं। श्थिति को प्रमंगोचित होना चाहिए। काम मिन परिणामों 
के घारे में कुछ निश्चय करता है वे ही प्रमंगोचित होने हेँं। धोड़े को 
झुणने याला याद में धनी बनहर वाटुत से लाभदायक काम कर सकता है। 
िं3 थरि श्स परिणाम को प्रदले ही से नहों देखा जा सकता हो यह काम 
का परिणाम दोकर भी संयोग मात्र ही होगा। चूँकि काम से उसका 
निश्चय नहों किया जा सरेगा श्सलिए बह नैतिक निर्णय में प्रसगोचित 
ननहों होगा । मान लीजिए हि एक भिखारी झरने और आपने परिवार का 
औैट पालने के लिए रोटी चुराज है। ऐसी हालत में एरिएाम काम के 
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ग्रसंगान॒ुवूल होगा क्योंकि वद्द काम का एक आवश्यक अंग होगा। किसी 
चीज़ को इथिया लेने का नाम ही चोरी नहीं है | जिन कार्मो के बारे में 
नैतिक निरंय क्या जाता हैं वे बड़े जटिल होते हैं | दव उस काम की 
विशद्‌ और पूर्ण व्याख्या करनी पढ़ती है। भूखे व्यक्ति के लिए रोटी का 
अधिकार सम्पत्ति-अधिकार से अधिक महत्व का है। वह जो कुछ का 
है वह उसके काम की माँग है । तब क्या चोरी करना नैतिक है ! नहीं, 
क्योकि रोटी छुराने में और भी प्रसंग हैं । रोटी चुराने में रोठी के 
अधिकार का प्रसंग गलत होने से रोटी चुराना नैतिक इृष्टि से श्रन॒चित है। 
किंत॒ दर काम को सम्पूर्णता का नैतिक निर्ण॑य कैसे क्रिया जा सकता 
है! भूखे आदमी के लिए रोगी चुराना उचित है ग्ययवा अनुचित! 
इसका उत्तर वोलैस्टन की नवों मान्यता में निद्धित है: “( निर्णय और 
वरुण करने योग्य ) दर काम और सत्य में हस्तक्षेप करने वाले सारे 
श्रतिक्रम ( अर्थात्‌ किसी सच्ची प्रतिशा के सत्य से इनकार करना या 
किसी वस्तु को वैसा न मानना जैसी कि वह हो) नैतिक दृष्टि से किसी ने 
किसी ब्र्थ में पाप हैं ।” 'किसो न किसी अं में! इस वाक्य पर ध्यात 
देना चाहिए । किसी चीज़ की चोरी चूँकि वह गलत समर्थन करती है 
इसलिए उस अर्थ में अनुचित है। यदि चोरी को कसी बड़े काम का भाग 
समभा जाय तो वह सारा काम “कसी न किसी अर्थ में पापमय होगा ।” 
स्थिति को पूरी तरइ से सममना उस पर नैतिक समर्थन या असमर्थन करके 
उसे हट देना नहीं दे वरम्‌ स्पष्ट रूप से यद्द देखना है कि समर्थन या ग्रसम- 
थंन कहाँ और किस इद तक किया जा सकता है| ऐसा काम की नैतिक 
अच्छाई और बुराई के अजुपात का सद्दी अन्दाज़ लगाकर किया जाता है 
काम की नैतिक श्रच्छाई और बुराई दमारे इस निर्णय पर निर्भर होती है 
कि पद काम कसी सच्ची प्रतिश ( [7०००आंध०य ) का बांध कहाँ कक 
करता ई या नहीं करता । 
* क्‍या मैतिऊ भावना विश्वसनीय है? - 
. ब्यक्ति और समाज के मुखी जीवन फे लिए श्विकल अन्तईटि 


क॒ंव्य की भावना श्र 


बहुत आवश्यक है। अन्त्ंट्े को चाहे बौद्धिक विवेक का निर्णय, चाहे 
परिपक्तर मनोभौतिक प्रवृत्ति, चादे किसी श्रेष्ठ शक्ति की प्रेण्णा आदि 
कोई भी नाम क्यों न दिया जाय किंतु मानवी जीवन में उसकी बड़ी आब- 
शुयकता है और उसके जिना मनुष्य के जीवन में मनुष्यता और 
निश्चयात्मकता नहों रह सकृती। नेतिक निश्चय करने के पूर्व दी यदि 
उसके न्यायोचित होने का एक्क्ा प्रमाण माँगा जाय ठो संभव है कि कोई 
काम नैतिक न रहे । हर नैतिक निश्चय में एक अ्रमंरक्षित विश्वास रहता 
है, दर मैतिह निश्चय में “नैतिक जोखिम” और “प्रमाण के ऊपर 
विश्वास का आधिक्य” रहता है। 

दूसरी शोर नैतिक चिंतन को यदि विपयसापेह् (००]९८४४८) दोना 
है तो किसी व्यक्ति का क्ुण॒स्थाई विश्वास नैतिक झ्ा्रह का श्रन्तिम शब्द 
नहीं माना जा सकता । गादे समय किए गए नैतिक निश्चय में किसी 
व्यक्ति था विश्वास माना जा सकता है किंतु उस ज्षणिक निश्चय को 
सिद्धान्त या मत बना देना नैतिकता के विकास में रोड़ा श्रटका देना है | 
मैतिक श्रम्तहंड्रि को परिष्कृव, शिक्षित श्रौर संयमित किया जा सकता है; 
हिंडु पका करने की कतीतों स्वरा है? अरन उठाना उत्तर देने से ज्यादा 
श्रामान है, कितु अगले अ्रष्यायों में इस प्रश्न के विनिन्न उत्तरों परविचार 
किया जायगा। 


दृ 
नेतिक बुद्धिपरतावाद 


एक श्र्थ में अन्तर्साक्यवार (ए/0पांझग) मैतिक कर्तव्य पर अ्ंविन 
शब्द कद्दता है, कितु दूसरे अर्थ में वद अ्रपर्यात है। परम्परागत नियमों 
का पालन करने के अलावा रुच्चे नतिक कर्तव्य को पूरी तरह मनन 
करके जानना चाहिये;कर्तव्य का यह प्राग्तुभच कान ही नैतिक जीउन के 
विकास और ल्थायित्व का पक्का श्राथार हो सकता है। किलु सह बोई 
नहीं कदेगा कि कर्तव्य का सारा प्राग्मुभव शान समान रूप से हितार है। 
वैसा मानना नैतिक तटस्थवाबाद का समर्थन करना होगा। माना कि हुए 
व्यक्ति में श्रच्छे श्र बुरे को परख सकने को नैतिक भावना होती है 
किंतु सभी की नैंतिक भावनाएँ एक सी नहीं होतीं । जब सइसदविविक 
अरपष्ट हो तर दम निर्णय कैसे करें! जब अन्तरस्थ नैतिक भाजां में 
अखसदइमति हो तो इम उनमें से क्रिवको प्रामाणिक मानें ! बद्धिरतागर 
के श्रमुसार सदसइूतरिवेक प्रामाणिक तभी द्वोता है जत्र वह दुद्धिमूलक सर 
के बोलता है, उसके प्रामाशिक श्रादेशों में (१) निरपेज्ञ श्रात्म-संगति भौर 
(२) ऋ्रादत और प्रद्कत्तियों आदि अ्रनुभवगत बातों से पूर्ण स्वतन्त्रता 
रददी है। 

इस श्रध्याय में स्टेइकों और कांट के चुद्धिपसतावाइ के दो रूगें 
काविवेचन किया गया है।प्राचीन और शर्बांचीन वौद्धिक खमाव के मेर के 
अतिरिक्त स्टोदकों का बद्धिपस्तावाद उनके विश्व के स्वभाव रिप्यक इ8 
विश्यासों पर श्राधारित है और कांट का डुद्धिपरतावा३ विश्व्रितक 
चारणाओं से स्वतन्त्र दै। £ 

१ स्टोइकबाद, (5गरल॑त्रा) 


सर 
मुकरात की सूख्तु के बाद दी एस्रेन्स फे ऐन्टिस्थनी हु नामक दाशनि*क 


मैतिक बुद्धिपरतावाद श्र्३ 


ने साइनोटार्मीज (0५705श६8०७) नाम के जिम्नेजियम में अपने 
सम्प्रदाय की स्थापना की जिससे यह और उसके अनुयायी सिनिक ((ए० 
0) कटे जाने लगे | ऐन्टिस्वनीज अपने को सुक्रात वा झनुयावीं 
कहता था किंतु दोनों की शिक्षाओं में ऊपरी समानता होते हुएए [मी गम्भीर 
भेद था। ऐन्टिल्यनीज्‌ प्र विरागी था | इच्छाओं की पूर्सि न कर उनका 
दमन करना ही ऐन्टिस्थनोज फे अनुमार अ्रच्छा जीवन था। उसका 
कहना था कि “मै सुख पाने की अप्रेज्ञा पागल हो जाना अच्छी समकता 
हूँ ।” दर्शन से उसे मननवार्तालाप कर सकने की छमता मिली थी और 
बुद्धिमान व्यक्ति का सन्‍्तोष मनन में द्वी हो सकता है, मुझ में नहीं। 
गुर तो गुड़ ही रहा किंतु उसके चेले डायोजिनीज ने शक्कर होनें 
की चेश तक कर डाली | “प्रकृति के अनुमार रहो” यही उसका मुख्य 
सिद्धात था और उसके प्रयोगानुस्तार इस दिद्धान्त का श्र्थ परप्परात्रों को 
तोड़ देना था। कह्दा जाता दै कि उसे परिश्यितियों से सबीजनन कर सकने 
की शिक्षा एक चूटे से मिली थी जो लेटने के लिये इधर उधर दौड़ कर 
कोई मुरक्तित स्थान द्ँढ रदा था और उसे न तो ऑँवेरे का डर था और 
ने जीवन की विलासिता की परवबाद | किवदन्तियों के अनुसार डायोजि- 
नोज खुले में एक व में सोता था, अपना खाना एक यैले में रखता था 
और समय पड़ने पर भीख माँगने से भी न लजाता था। उसका भीख 
माँगना भी विसित्र था । एक आदमी को शआ्रानाकानी करते देख उसने कद! 
था, “प्रिय मित्र मैं भीख खाने के लिए. माँग रद्या हूँ, कफन के लिए नहीं ।? 
एकब्ारवह भूत्ति से भीख माँग रहा या जिससे उसे खाली द्वाथ लौटने 
का ब्म्यास हो सके । जब्र सिकन्द्र मह्दान्‌ गद्दी पर बैठा तो डायोनिनीअ 
की ख्याति दूर दूर तक फैल चुकी थी और वह लगभग सत्तर यर्ष का या 
एक दिन जद डायोजिनीज टब में लेट धूप सा रद्दा या सिकुन्दर लावलश्कर 
के साथ उससे मिलने झाया। “मैं सिकन्दर मद्ान्‌ हूँ ?, उसने कहां। 
“और मै” डायोजिनीज ने शांत भाव से उत्तर दिया, “मैं डायोनि 
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नैतिद इंदिपरदागर श्र 


संभव है यदि हम उसे अनुभप में नदेद पर मूलभूत सुसें (7णश&७) 
ओर सम्ब्धों (रित्प्रप्णा5) में देखें। शमके रिक्रीव सदोश्क यह 
मानते थे हि रुप्य को जाना जा सता है दिंठु उसका शान प्रामाशिक 
तमी होता है जब बढ झिनुमर! पर आधारित हो। प्यण करने फे 
समर मनस पर बाय घगुच्चों का जो ततालिक प्रतिरिम्य पढ़ता है वही 
अनुनव होता टै। अनुभव हमें मानने पर विवश कर देता है। अनुभव 
आमा को दद अररपो दे जहाँ उिपयि ( 5फ]6८६ ) फे साथ रिपदर 
(00]6८() का शान भी द्वोता है । हित जैसा कि भ्रम थारि गे रपट है 
यह ज्ञान गलत भी होता है। दिए दृद्धिमान ब्यक्ति जिस थनुभय का श्रर्ष 
अ्म्पप्ट हो उसे स्वीकार ने कर गलती से बच सकता हैं। इसका यह ध्र्य 
नईँ। है कि इंद्धिमान व्यक्ति गलती नहीं करता अपोंकि झुभीकनी उसे 
स्थिति बा गप्र्पास छान होने पर भी काम गरने को बाध्य होना 
पहद्दता है, वितु इस दवालत में उसको दोप नहीं दिया ज्ञा सकता क्योंकि 
बद्द परिग्थिति से लाचार था | इसको एक बहानी से बताया गपा है। 
राजा टालमो मे बोनों ये: एक शिष्य को दाषव में एक मोम का श्रनार 
खने को दिया । जब उसके मोम का अ्रनार अपने मेँह में करण को 
टालमी ने दँसते हुए. उस गलत अनुभय को स्वीज्ार कर लेने फे लिए. 
दोष दिया । कितु जीनो के शिष्य ने उत्तर दिया कि उसने अनार की 
सत्यता को स्त्रीकार न कर उसके सत्य दोने की संभावना को दी स्वीकार 
हिया था। उसने रटोइकं के श्राचारीय नियम के श्रनुसार परिस्थिति 
यश दी अनार साया यथा हित इसमें टटशे मानसिक स्वीकृति नहीं थो 4. 


प्रकृति में भ्रयोजनात्मक सिद्धान्त ([॥6 परणा८५ एगाठफौल 
जा रैरग07्ट) 


एपीक्यूरस के परमाशुवार के विरोध में स्टोइक विश्व को जड़े पर- 


माणुश्रों का समुदाय ने मानकर अनुप्राणित श्रागिक (णहमकांणे 
ण्कता मानते थे। यदि हम विरव के किसी भाग को अलग से देखें तो 
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बढ़ अपूर्ण, संयोगात्मक और ख्डित लग सकता है! ये दोप किखव की 
विशेषताएँ न होकर हमारे द्वात अहण किये गए संवेदनों (!ए/763 
१009) की विशेषताएँ हैं | विश्व में सार्थकता है, एक विशद और व्यापक - 
योजना है जिसे बुद्धि द्वार समम्मा जा सकता है| संगीत के खर यहाँ 
वहाँ से मुनने में निरर्थक लगते हैं किंतु पूरे संगीत में संगीववार को 
भावना की एक़तापूर्ण अभिव्यक्ति होदी है। इसी तरह हर स्पिति 
सम्र्ण विश्व के प्रसृ में देखने पर हो वुद्धिमुलक लग सकती है। 
हमें दरेक संवेदन पर इसौ दप्टि से विचार कर उसे विश्व के बुद्धियूलः 
सिद्धान्त की एक विशिष्ट अभिव्यक्ति ममभना चादिए। रटोइकों की' 
व्याख्या अयोजनवादी और एक्तावादी होती है। 
विश्व की डुद्धिमुलक व्याख्या करने पर स्टोइक विश्व को श्रन्‍्दो 
ओर मंगलमय भी मानते हैं । इद्धिमान व्यक्ति के लिए. युद्धिमूलकता से 
यढ़कर श्रौर कौन वात द्वो सकती है! जो कुछ बृद्धिमूलक दे वह मंगल" 
मारी है और चूँकि विश्वपृर्ण रूप से वुद्धिमूलक है इसलिए बह पूर्ण्ा 
से मंगलमय दै और पाप की कोई वास्‍्तयिकत! नहीं दै। पार की श्रवाल* 
पिकता बहुतों के लिए परेशान करने बाला विरोधाभात है और ये सटोणों 
को इस बात को नहीं मानते । वे पूछते हैं कि जब दम श्रपने चारों शोर 
अम॑रसय मनुष्यों को टुसी, रोगग्रस्त, मूसा श्रीर मरणशील देसते हैं तो 
पाप की बाग्तरिकता में कैसे सन्देह किया जा सकता दूँ ! सटोइवों वी उत्तर 
है कि ये बातें पाप तब लगती हैं जय दम गलत रूप से उनके शौमित 
- संवेदनों को अ्रपनी स्वीहृति दे देते हैँ | दैदि हमारा पैर चिंतन की एमी 
रखता त्तो वह बीचइ में जाना कभी पसन्द नहीं करता विंत मताए धप 
लिए, “कभी कभी पैर को कीचड़ में ले जाना या पूरे रारर के दिते थे 
निए समय पड़ने पर उसे कटगा भी डालना ठीक है। नहीं तो वई तरव 
अर्य में पैर नहीं है?--कपोंडि तब उसमें वैग्पन नहीं रहता जो पूरे शरीर 
का एक भाग बने रहते में हो होता है। इसो ग्रदार आपसे को सैगार से 
अश्ग करे देखने दाला व्यक्ति श्राउ श्दादि, धन और लए को 


श्श्द नीतिशासत्र का ग्रालोचनात्मक परिचय 


की शक्ति को देवता तक बन्दी नहीं बना सकते | इमाय गत 
काथ जा सकता है किंतु हम यह क्र कदते हैं कि हमाय ही गा 
ऐसा अनोखा दै जिसे काया नहीं जा सकता | दार्शनिकों को इस 
बातों का अध्ययन करना चाहिए, श्र उन्हें निल्ल शिलार 

! उनका अभ्यास करना चाहिए ।* 

परिस्थितियों के प्रति किही विशेष प्रद्मत्त का वरण कर सकते री 
शक्ति द्वी नैतिक आदर्श को संभव और अनिवार्य बनाती है। स्टोशों 
का नैतिक आदर्श उनकी प्रकृति की घारणा पर आधारित है। प्रहति 
बुद्धिमूलक है और ब॒द्धिमूलक होने से मंगलमय है | अ्तएव मत॒प्यों 
श्रकृति के अनुसार रहना चाहिए अर्थात्‌ बुद्धि के अनुसार वाम कला 
चाहिए । इसका अर्थ यथातथ कर्तव्यों के रूप में क्‍या है? स्टोइकों के 
अनुसार रोग, मृत्यु आदि सारी परिस्थितियाँ सावभौम पूर्णता का श्रंग 
दोने से मंगलमय हैं अतएव उन्हें निष्काम भाव से स्वीकारकरना चाहिए! 

यद्यपि विश्व के सभी भाग बुद्धिमूलक हैं तयापि मनुष्य एक विशिष्ट श्र 
में धुद्धियूलक है क्योकि उसमें श्रन्य प्राशियो के वरिपरीव अपने लिए बुद्ि 
का सक्रिय प्रयोग कर सकने की शक्ति है। अरतएव बुद्धि ही मनुष्य की 
संचालित करनेवाला सिद्धान्त और उसकी शआ्ात्मा की स्वस्थता है। वृद्धि 
की शुद्ध किया में ऋड़चन डाल देने के कास्एः मनोभाव पाप हैं और 
उन्हें निर्दयता से निकाल फैकना चाहिए | दया करना भी पाप है; उसती 
स्यान सौम्य उदारता को लेना चादिए। अपनी सौम्यठा को बनाएं रतने 
के लिए. स्टोइक को अपने कर्तव्यों का पालन इच्चारद्वित भार से करना 
चाहिए । अपने साथियों को सहायता करने के लिए, उसे सब कुछ करना 
चाहिए किंतु असफल दोने पर उसे शोच नहीं करना चाहिए। इसके 
लिए दर परित्थिति में ध्यादा से ज्यादा बुद्धिमूलक दंग से ब्यह्ार कला 
दी मुख्य बात है : “यही उसका कर्तव्य है श्रौर यदि उसने अपने किस 





॥ दिस्कोसेफ़ भाव पुप्रिश्टीटसख, बु० १, परि० $ 
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आवश्यकता के अनुसार ही काम नहीं करता? श्रतएव स्टोइक लोग 
प्रकति की घटनाओं के समान ही सौम्य मात्र से दूसरें के व्यवहार की भो 
देखने थे; क्योंकि मनुष्य के काम भी एक बुद्धिमूलक विश्व वी प्रहृति 
की घटनाएँ ही हैं। 

किंत॒ यदि ऐसा ई तो यद्द पूछा जा सकता है कि स्टोइकों के जगत में 
स्वतंत्रता का क्या स्थान है ? मनुष्य जिस तरह भी काम करे लेकिन उस्दा 
काम पद्धति की श्रनिवार्य और अवश्यम्भावी श्रमिव्यक्ति ही होता है हो 
कया इससे यह नतीजा निकलता है कि मनश्मससाद और भोगविल्लास णोनों 
की खोज या लालता प्रकृति के ही आवश्यक परिणाम हैं? स्टोफक 
इसका स्वीकारात्मक जवान देँगे । किंठु यदि हम प्रकृति की अनिवार्यतावश 
ही काम करते हैं तो रिर कतेव्य का क्या अर्थ रद जाता है! वस्श 
शक्ति के ब्रिना किसी काम को करने या न करने के कर्तव्य वी श्रर्य ही 
क्या हो मकता है ! इसके उत्तर में स्टोइक वाह्य ्रनिवार्यता और प्रहठि 
की श्रान्तरिक अऋनिवायता में भेद करते हैं । स्वतंत्रता फेपल बाध्य अति 
वार्ता की ही विरोधी दे किंतु भ्रृति की श्रान्तरिक अनिवार्यता और 
स्वतंत्रता दोनों में तादात्मम है और उनका एक ही श्रर्थ है। वर इत 
उत्तर से अभी श्रभी वर्णित तार्किक श्रापत्ति का समाधान नहीं होता। 
हम जिस तरह से काम करने जा रहे हैं यदि हममें उसके प्रतिकूल शाम 
कर सकने वी शक्ति नहीं है तो उस काम को हमारा कर्तव्य नहीं कहा डा 
सकता | इस समस्या पर १० वें अ्रध्याय में दिल्‍्तार के साय विचार 
किया जायगा। > हा 


२, कांट का रुपात्मवाद (70० एऐटाएणोछाय रण ड्रग) 
स्टोइकों वी जगत विषयक घाग्यात्रों और संकल्पवाद (26677 
ग्राश्िण) का बैक्‍ल्पिक नैतिक संभावनों से समन्यय करने से मुक्त परृद्धिपर" 
का एक अन्य रूप इमैनुएस कांट ( १७२४-१८०४) दाग 

डुत किया गया था | कांट ने अपनी घार को “फ्डामेंटल किट 


आाको लिखे हे भे मतेकार दा जता है, इन 
गुणाइग सेरी हला । सी दाग ही मय सकती दे अटल नर 
ख्ाश एात को प्रतीत भेद्राम होते ५ । >बदि आते 
शत राग न हू गो ध्राग और उतने में कास्यामर मम्मे रे 
श्रादेश हगत ही ब्रदति में नह पल मी ड्न्दै 








ब्ररात मे हो पाया जा सकता है । 


मैतिक बुद्धिपरतावाद श्र 


पैन करता है और उन्‍हें एक बौद्धिक योजना के 

। के इन दो--अन्तर्ग्रेंसणात्मक और बौद्धिक-- 

त॒ दै  कांट का उत्तर है--वौद्धिक । जहाँ तक 

उन्नति और सुख का सवाल है वहाँ तक उनकी प्राप्ति 

क अन्त्रेंणाओं से दी द्ोती है। अपने उद्देश्यों 

५ .. ... -«»- उन उद्देश्यों से मुसंयोजित साधनों को ही चुनदी 

है; श्रवण्व इस व्यावद्ारिक दृश्टिकोण से बुद्धि बेकार है। बुद्धि हमें शारी: 

रिक सन्‍्तोष श्रौर उपयोगिता के अलावा अन्य उद्देश्य के लिए. दी गई 

होगी। चूँकि बुद्धि श्रन्तपेरणाओं श्रीर इच्छाशरों को तृत्ति के लिए. संकल्प 

के निर्देशन नहीं कर सकती इसलिये उसका वास्तविक कार्य बुद्धि फे 

सिद्धांतों द्वारा दी संकल्प का निर्देशन करना या बौद्धिक संकल्प को उत्पन्न 

#ज्ना होना चाहिये । और चूँके किसी वस्तु का मूलभूत रूप से भ्ेयरकर 

* होना उसकी कार्यपूर्सि में दी होता है इसलिए संकल्प का श्रेयस्कर होना 

उसके बौद्धिक होने या बौद्धिक रूप से काम करने में होना चाहिये। 
अतएत्र फ्ेवक ग्रौद्धिक संकल्य ही मूलभूत रूप से अयस्कर होता है ) 

शौद्धिक रूप से संकल्प करना आत्मबाथ के बिना या पुर्ण एकरूपता 

फे साथ सकल्प करना है । तार्विक एकरूपता के नियम फे अनुसार किसी 

अरतु का एक समय में ही कोई विशेषता रख सकना और न रख सकना 

दोने! संभव नहीं है | इस नियम के अनुसार कोई काम एक हो सम्रय 

उचित और अनुचित दोनों दी नहों हो सकता। बह हमारी सुविधा के 

समय उचित झौर अमुविधा के समय अनुचित नहीं शो सकता । थदि 

इमारा उद्देरय भौदिक होने से नैतिक है तो वह किसी 'वसर विशेष पर 

हमारे लिए अपवाद नहीं हो सकता । जिस बात को हम नापरन्द करते 

“हैं उसी को बौदिक दृष्टि से अर्थात्‌ नैतिक दृष्टि से स्वयं भी नहीं कर 

2, सकते | झपने किसो काम के नियम का श्रपताद स्ममता अ्संगत थऔऔर 

“किलमित नकेल कै + के +-++ मनय नियमों और मारइएड़ों को स्वयं 

और नियमों से अपने को अपबाद 


नीतिशास्न का श्रालोचनात्मह परिचय 


ई दे कि आत्मइत्या करना कतंव्य से विमुस होना तो न 
गत की खोज करनी चाहिए कि उसके काम करने फे रिद्ठा 
गए. सार्वभौम नियम बनाया जा सकेता है या नहीं ! न 
ता--कम से कम बाघ के बिना तो मी | क्योंकि उम्र 
' में यह है : जब जीवन को बनाए, रखने में तृत्ति की जर 
मिलें वो श्ात्महत्या या जीवन को नष्ट कर लेनाए 
जा सकता हैं| यह सिद्धान्त सपष्टतः श्रात्म-प्रेम फे उर्देर 
कांट टीका करता हैं 
तत्र यद्द पूछा जाता दै कि आात्मग्रेम पर आधारित यह 
| प्रकृति का सार्बभौम नियम बन सकता है या नहीं। 
वी व्यवस्था में यदि वही श्रनुभूति जिसका विशेष स्वभाव 
को उन्नत बनाना है जीवन को नह करने का नियम घने 
| उसका बाघ हो जाता है, ग्रतएवं प्रकृति की ब्ययरपा मे 
का नहों दो सकती श्रौर वह मिद्धान्त भी प्रति 
प्र नियम नहीं बन सकता और इसलिए बह कर्त॑स फे 
द्वान्त से पूर्णतया श्रस॑गत पड़ता है । 
रण में मान लीजिए कि एक शादमी परिश्यितिवश रुपपा 
गैर उसको लौटा नहीं सकता ६] उसे रुपया इसी शा 
कता है. कि यह उमे एक निरियत समय में लौटा दे। 
के थ्रति मैंगत रहते हुए. बादा कर सकता है ? श्र बगीटे 
जिए । उसे पृद्धन दीजिए, “यदि मेगा सिद्धान्त सारेबौग 
हो बसा होगा ??” थद्द तुस्न्त देख लेगा हि उसके हम 
है सयके, निए सारंथौम नियम नहों बन सकद्या बोर 
।६ 
ले लीविए कि उसका सिदात्त सा्नीम तियम है दौर 
दस पर हर श्रादमी इर तरह के बारे कर ले ई बोर 
ग नहीं करता हो दादा दस्ता ही बर्मवव शो हाय 





 ॥ ४2२ 





मैतिक शद्धिपसतागर शब्द 


और बारें से जो काम घबता होगा वह ली नहीं घनंगा बरेंकि 
बोई आदमी किसों के वादे को निरर्थक जानवर बनी स्वीकार 
नहीं करेगा ।* 


मनुष्यों का मूल्य (79८ १४०तो नी गिलष्णार 


सूंकि आयार बा पहला नियम बौद्धिक जीदी के लिए है और उस 
के लिए; दोष भी है और उनके दिना उसहो शत्त नहाँ हो सबती इसलिए 
सिपस के रखभूत मूल्य को दौदिक जीयाँ का रिशेषण भी होना घादहिए । 
इस प्रझार मनुष्य और झत् दोडिक धाण्ो--४रि उनेदी हल हो-- 
आपने आप मे ही शाप्य हैं ब्येति सैमिलिंक मूल्य ( धाष्धप्गर। 
भत४० ) मे अलग मूलभूत मृत्य रणने बा च्यर्थ माप शाप होना है। 
अूहि आबाए बा निरग झर ( ६८ ) की निपम थी है इशलिए निरपेए 
चारेश शो थो भी क्टाटा सकता है; “इस रबर बास ६२ कि मान 
थाए बह शुष्धरे चन्द्र हो. ऋाई किसी और प, सदैव राप्य ही €गी 4? 
शापन माय बची नहं। ।" छुद्दिपरा पे; लिए एस हंगे बांट बा द्रायाए व 

दूस्स विषम था दृश्य निएपेए झारेश १ैगे । 
थे दोनों निपरम हब दूसरे के दूरक है ४४] हि नाच दिए थे हरे के 

कदर से १7२ है $ 

छाद्र हए ९६ कफत बच्म बाते हैं गिते हस (४६ | लि: 
निध्ुम मं इट़ा रूप हो श्म झरने रन ११ ऐो ध्यान रण 
दही . लाभ को नहीं रे । #ब एस चार को लप्प हो) 
दृकते को देब्त राइन सपने हगों हे चार्पार्‌ हमद-। 
मण्णय स्मभ, १7 उसमें कृप्व शो हैं। ३ रच एमए 
हपएं बपम बे हैं है ६३ शापटीम विषम बे चछरर्गीव <- 








५ बपइल होगों हर॒त्दा बटर थी “मेटविटफ्ेक अान गो0३%० ६ 
दर रद है। 


४० नीतिशाख्र का आालोचनान्मक परियय 


ज्ञाय तो हम दूसरों के खाब्यो को भो अपना ही समसने लगते 
हैं और मानवता को स्वयं एक निरपेत साध्य सममते हैं ।* 

इस व्याख्या के अनुसार कांट को नियम ईसाई धर्म के इस सिद्वाल्त 
की बीद्विक श्रमिव्यक्ति बन जाता है कि “दूसरों के साथ वैसा दी के 
जैमा तुम अपने साय करवाना चादने दो” ( श्रत्मनः प्रतिकूलानि परेएं 
न समाचरेत्‌ )| तब यह आचार की परीक्षा करने का परमावश्यक सिद्धान्त 
बन जाता है । निबृंद्धि उसी अम्त्ेरणा की तृप्ति का समर्थन एक ब्यति 
में कर सकती ई और दूसरे में नहीं। किंदु संतुलित बुद्धि का व्यक्ति 
अपने काम और दूसरों के काम को फेबल एक ही नियम के अवुशार 
परखेगा | 

श्रालोचनात्मक विचार 

बाध-नियम ( [८5 ० 0णाध्व्रसा८त०ा ) को. मानत्री क्यों 
परे लागू करना क्या श्रस्पष्ट नहों है? बाध-नियम की सत्यता केव 
सैद्वान्तिक है । उप्ते लागू करने पर कुछ विशेषताओं का वर्थन करना पड़ता 
है | “मानव जाति ईमानदार ओर बेईमान दोनों नहीं होसकती? यह 
कथन बाध-नियम के अतुकूल होते हुए. भी विल्दुल ग़लत है। इसकी - 
गलती का करण यहद्द है कि विपय-वस्तु में जिस बात को स्वीकार किया 
जा रहा है उसकी प्रमुख विशेषता बतानी चाहिए जो यहाँ नहीं बताई 
जा सकती । इसी तरह से यह कृपन कि “चोरी एक ठाय ही उचित 
और श्रनुचित दोनों नहीं हो सकती” भी ग़लत है। यह विश्वास कला | 
कि चोरी कुछ परिस्थितियों में न्‍्यायोचित श्रौर श्रन्य परिस्थितियों में 
न्यायोचित नहीं है संभव, है। इस भेद में कोई प्रागनुभव (# ० ) 
तार्किक श्रापत्ति नहीं है। “चोरी” शब्द का जैसा व्यवद्वार किया जाता है, 
बह भापा और सामानिक प्रया का रंपोग मात्र दी है। बिना श्राश फे 
तीन पैसे का टिकट ले लेना चोरी कहा जा सकता है और उसे डी 


॥ धोने क्राइद, न इंट्रोडस्टरी स्टडी आव्‌ एथिक्स । 





नैतिक बरद्धिपरवावाद श्डर 


डालने की श्रेणी में रक्खा जा सकता है! कुछ लोग शायद पहली चोरी 
को सार्वभीम हो सकने की अनुमति दे देंगे या वे इस बात पर जिद 
करेंगे कि व्यर्थ चोरी करते और ज़रूरत पड़ने पर चोरी करने में भेद 
करना चादिए। किंतु कांट इन भेद्दों को मद्दीं मानेगा क्योंकि उनसे नियम 
का सार्वभौम होना नष्ट दो जाता है साईभौम होना राब्दों को परिभाषा 
और धारणाशं फे प्रयोग के ढंग की श्रपेज्षा रखता है । क्या जायदाद 
का वारिस बनना भी एक तरह की चोरी है ! सामाजिक दार्शनिक कहेंगे 
कि है कितु काट का सिद्धाल्त समाजवाद का प्रतिपादन करता प्रतीत 
नहीं होता । समाजवादी दृष्टिकोण से कांट वी आलोचना में यह कहा 
जा सकता है कि उसने चोरी न करने की पयांत रूप से सार्वभौम व्याख्या 
नहीं की है । 
आचार का पहला नियम विभिन्न स्थितियों में अनेक दंगों से लागू 
हो सकता है। कांट आत्महत्या को अ्रगत मानता है किंतु श्रात्महत्या 
करने वाला परस्ुत्तर में यद कद सकता है कि उसकी दोड्ढे में सत्र को 
. आत्महत्या कर लेना चाहिए । क्या उसके इस इश्टिकोण को नैतिक संगति 
के आधार पर तिरस्कृत किया जा सकता दे ! चोर शरीर दत्याण अपनी 
नीति को सार्वभीम घन सकने की इच्छा कर सकता है औ्औौर इसके लिए 
वह लड़ने गो भी उद्यद हो सकता दै। क्या कांट के सिद्धान्त में इसका 
तिरश्कार करने वी गुंजाशश है ! 

» शन्त में कुछ स्थितियाँ ऐसी भी होती हें जदाँ ग्राचार के पहले 
नियम का उपयोजन बिना बाघ के नहींहो सकता। मान लीजिए 
कि कोई झ्रादमी अपनी नौकरी को मुरक्षित रपने के लिए, जिससे उसके 
परिवार को भूखों न मस्ना पड़े, दिसी झुटिल व्यापार को करवा है । आचार 
मा पहला नियम यदि ईमानदारो को सार्वभौम नियम मानता ई तो क्या 
वह परिवार का पालन पोषण करने के कर्ंत्य को साईभ्षेम नियम नहीं 
मानेया ! हमारे अपूर्ण समाज में इन दोनों कर्वब्दों में अक्सर विरोध 
रहता है घौर उनसे एक ऐसा नैदिक चमेसंकट पैदा हे जाता है डिससे 


शा जीतिशास्य का आलोचनात्मऊ परिचित 


बचा नहीं जा सकता । ऐसी रियिति में क्या बैकल्यिक वर्ण नैंति 
पाप नहीं हैं? नैतिक दृष्टि से कीन सा मांगे कम परायमंय दै श्र 
वर्ण करता चाहिए, ! क्या काट की पहला आचागीय नियम 
आनुपूरित होकर भी तूमी स्थिति में निरचय कर सकते के 
स्पष्ट आधार प्रस्तुत करता ६१ 
इन दोयों और अरग्श्ताडों के होते हुए भी काट की मिः 
शास्त्र वो एक महत्वपूर्ण देन 2। उसने वाम्तविक नैतिकता बी 
शर्तों को प्रतिष्ठित किया है चादे उसकी भाषा मर्यमान्व ने हीं 
आवश्यक भेद न दों। प्रामाणिक मतिक नियम वी दे 
हर स्थिति और दर द्वालत में ममान रूप से अतुबऊ 
उसके रूप का सम्बन्ध दे। जहाँ तक उसके विषय का सम्बने 
हर व्यक्ति के प्रति निरपेक्ठ सम्मान निद्वित है। इन दो 
को साथ लेने और उसकी समीचीन व्याख्या करने से उर्पत 
शंकाओं का समाधान हो जाता है। चोर और दत्यार यदि 
को सार्वभीम बन जाने देना चादता है तो बद तारिक धृटि 
हो सकता है किंद वह संगति तध्यद्वीन है बंद मानत्री रू 
संगति नदी दे क्योंकि उममें दूमरों के प्रति कीई सम्मान 
दूसरी ओर अनेक खबरों पर नियम के अपवाई भीद्दो 
धिवितियाँ ऐमी द्वोती है जहाँ द्वित की रा के लिए च॑ 
होता है। काट आत्मश्रम श्रौर ६ 


मूठ बोलना जायज हैं! 
ख़बरों के कारण ऐसे अआपवार्दों वो स्वीकार नई कर 


जी 





अपवादीय नैतिकता वी. मान्यता देना नैतिक दृष्टि से संग 
हमारे मूठ बोलने से किसी के सम्मान या जीवन वी री 
मूठ बोलना इमारा कर्तव्य दो सकता दे किंतु हमाय क्तैंगः 
छवप्क् पर शधारित है इसकी जाँच काट के दोनों निय 
हकती दै। उसी स्थिति में पडकर दूसरा ब्यक्ति दमसे भी * 





सैतिक शृदिसलासः ड्ब्न 


पे इसफे: लिए हैयार है ! यदि हम ईमानदारी से इस चुनौतों को गरो 
हे बरतें हैं हो हम दुस्पों का सम्माल करत हैं स्पो्डि हम डिस ब्रात के 
खा चदिवार समभते हैं उसे दूसरों बा भी उसना हो द्रधित्रार मम 
ऐ। है चर दूसे के राय को ब्ययहार $सते है उसे अपने शाप होने 
ने में हों हिझकते । किये इन आरगारों को जहाँ लक ही रूप बस ही 
वीवण करना खाहिए । थैडिंत नियम बा हर चछय्वाःर उस निम्म के 
नि साझान थो हो नहों दस्स नेठिक इंद्र की भी कमबर देता है। 
4 निषमों के धझपशद संबर" उतने नहां हैं जिलने कि हम झरने 
जाए शहाना इनारर शिदाल ले है। शमात्य शाप में कर बा दिस 
दाई मैहिद गामलों में पका झौर शब्द निरिेंशक है! 


७ 


सानवतावाद 


अब इम नीति शास्र के कई सिद्धात्तों को परीक्षा कर चुके हैं। उनमें 
जो भेद थे वे उनके एकांगी होने के कारण मे । दर तिद्धात्त एक रिप 
बात वो लेकर ही चलता था और उसी यात पर जोर देफर मतुघजी 
असीम विभिन्नता की व्याख्या नहीं कर पाता था।' इसोलिए इुछ तोग 
नीतिशास्र को शब्दबाल मात्र ही मानते हैं जिसका जीवनयापन की देगी 
मै कोई सम्बन्ध नहीं है श्र जिससे किसी काम का निश्चय नहीं लिया 
जा सकता | 
खितु नीतिशास्त्र के हर गम्भीर मिद्धान्त में कुछ न कुछ सल वो 
दवा ही है । नीतिशास्त का लेखक नैतिक सत्य की प्रहतितरों शमी 
ज्स श्रन्तदशि से देखता दे उगझ़ा वर्णन तो करता ही दै। हित गदर 
।द होता है कि अपनों श्रन्त्॑ंडे के सीमित दोने या तार्किक रूप मे हिरी 
दित ठिद्वान्त को पाने की लाखसा के कारण लैसक अपनी ब्रत्तरि ही 
के ही विशेपश को #यादा ध्रधानता देता है। किंतु सत्य का एक भर 
॥ देख दाने के करण किसी दार्शनिक की अ्वदेलना या उपेदा नहीं की 
पं सकती | हत्य दो वूर्णृरूप से कौन देख सका है! इस डिसी पर्म गा 
वन विधि के सिद्धान्त को न मानते हुए भी उस घम या जीवन 22 
3 घशंसा कर सकते है । 
निशा की प्रयेह मुरुय ध्यकत्या की अत्तशियों को ररेहर की 
समन्वर कर सड़ना कहाँ तह सम्भव है. जिशगे औलह़ी 
अिख् नैतिक धरमरपाओ्रों और निश्दयों पर एकस्पता मे दिवारठिया हों 
| ह फिर घानिक नैलकत् में क्या नैदिकर ठरयों को घर है अलग के 
टिक आचार का रुहे निरेशक बनावा ज्ञा खहता हैं! वे रोनी 





मानवताबाद द्डय 


अ्रश्न एक ही प्रएन म्रें संज्षित किए जा सक्‍ते हैं : क्या मानवतावादी 
मीतिशास्र संभव है ! मानवताबादी नैतिक दर्शन में निम्नलिखित दो 
िशेपताएँ होती हैं । पहले ठो वह मनुष्य की सारी अप्रकट सभावनाश्रों 
और उसके सम्यूर्ण स्वभाव के प्रति न्याय करता है। मुख का उपभोग, 
जिसे मुखवाद में प्रधानता दी जाती है, निस्सन्देह अपनी तस्द का एक द्वित 
है किंतु आत्म-नियन्त्रण, उदारता, सम्मान का प्रेम और न्वायप्रियता भी 

हित हू जिन्हें सुखवादी झुखों को पाने और दुों को दूर करने फे साधन 
.. मात्र ही समभता है| दूसरे मानवतावाद का केन्द्र मनुष्य का खमाव है 
और बह मनुष्य को प्रकृति, समाज या ईशबर के अंश की अभिव्यक्ति 
मात्र नहीं समझता । इसका यह अर्थ नहीं दे कि भानवतावादी विश्व 
फिपयक कोई विश्वास नहीं रखता वरन्‌ वद अपने नीतिशाल्न का आधार 
अनुष्प फी छ्मताओं को ही बनाता है किसी श्राधिदेविक विश्वास को 
नहीं। 


१ प्लेटो कु 


प्लेटो (४२७-३४७ ६० पू०) के नीतिशाल्वय का ठीक-ठीक वर्गोकरण 
नहीं किया जा सकता । यहाँ उसे मानवतावाद के अन्तर्गत लिया गया है 
किंतु उसमें रहस्यताद और आधिदेविकवाद भी है) प्लेगो दर्शन को 
अत्य का चंचल प्रतित्रिम्य मानता था जिसे विभिन्न प्रकार की सोजों 
आर दाद विवादों से है विकसित किया जा सकता था। उसका लिखित 
श॒द्दों में विश्वास नहीं था क्योंकि लिखित शब्द जड़ होता है श्रौर उसका 
अर्थ करीयचरीब नष्ट सा हो जाता है । 


फ़ीडरम तुम जानते हो लिखित शब्द लिखित चित्र के ' 
समान होता है। चिंत्र लिखित प्राणी सजीव से दो अवश्य लगते 
हैं किव यदि तुम उनसे कोई प्रश्न पूछो तो थे चुप रहते है । 
लिखित शब्दों में भी यही बात है; वे तुमसे बोलते हुए से जाद 
१० 


१४६ नौविशास्न का आलोचनात्मक पस्चिय 


बढ़ते हैं किंठ यदि दम उनसे उनका अ्रमिमाव पदों तोवे 
अपनी एक बार कद्दी बात को रुद्दा दोहराते रहेंगे ।* हे 
लिखित शब्द में अपने श्रविश्वास द्वोने के कारण ही शाबद प्लेग्े 
में अपनी स्वनाओं को संवाद रूप में लिया है. जिससे सत्य की चंचल 
विशेषता की अभिव्यक्ति हो सके । संवाद में लेखक किसी बातकों निरचय 
पूर्वक स्वीकार न कर उसे पाठक पर द्वी छोड़ देवा है। प्लेटो वी 
भावात्मक शिक्दाएँ मौखिक ही थों जो आज अपने भग्न रू में ही मुए 
छ्वित हैं.। 
जैसा कि दूसरे श्रध्याय में कद्दा जा चुका है मुकयत ने नीतिशान में 
इन्दात्मक प्रणाली (09०८0०४| 7०00०0) की नींव डाली थी । हित 
प्लेटो के संवादों और जीनोफोन की न्मेमोरेबिलिया! नामक पुष्तक मे 
सुरक्षित सुकगत के इधर-उघर बिखरे संवादों से यद प्रमाण नहीं मित्रता 
कि सुकरात ने अपनी आलोचनाओं और खोजों को कोई व्यवस्थित रूप 
देने की चेश की थी । प्लेटो के संवादों में यह पता चलना जय दे 
खोर दे कि उनमें प्लेटो और सुकपत का दृष्टिकोण! कितना है। ध्रतदव 
इस अध्याय में वर्यंन की जाने बाली प्लेटो की शिक्षा्ं में यह उस्देह 
किया ला सकता दै कि वे प्लेटो को हो शिक्षाएँ दे. या मुकरात की) 
चूँकि यूनानी विचार धारा में सन्देहवाद की लद्दर आरा चुत्नी थी इसलिए 
ब्लेटो की ब्रिखरी नैतिक धास्णाओं को व्यवस्थित करने वी अधिक 
आपयश्यकता जान पड ! सोकिश्ट ( 8०75७ ) लोगो वी यह शिक्षा, 
कि मैविक मेद अ्रम्युपगम ( ०००४८०४०४०) ) मात दी हैं, जोर पक 
रदी थी । प्लेटी मे उनका विरोध करने के लिए उन्हीं की युर्कियों के 
दडडू को अपनाया। अपने संवादों में सादित्यिकता का छुट देते हुए उसने 
मुकरात और सोफिस्टों द्वारा व्यव्त इन्दात्मक प्रणाली को दी प्र 
हिया दै। उसने अपने संवादों का प्रमुस वक्ता मुक्त की यनाया| है हो 





4 बेटों, ,फ्रीदरस २०५ 


मानवताबाद श्र 


ड्स समय की प्रचलित विभिन्न सामान्य और अस्पष्ट सम्सतियों की इन्दा- 


“त्मक परीद्धा करफे उनके प्रचारकों का विरोध करता है। संबादों में इधर 


उधर बिखरी सामग्री से एक व्यवस्थित सिद्धान्त उपलब्ध हो जाता है 
जिसके नैतिक पहलू पर दम विचार करने जा रहें हैं ! 
श्रेयस्‌ की एकता (7%6 एफ ० घा€ 60०व) 


मुक्रात का एक प्रमुख सिद्धांत यह है कि मनुष्य की विभिन्न खूत्रियाँ 
और उसके गुण भेयस (80०0) के एक रूप के ही विभिन्न पहलू हैं । 
विभिन्न जानवरों वी भाँति पवित्रता, न्याय, सौम्यता और सांहस को श्रेयस्‌ 


५, के विभिन्न खण्ड मानना नैतिक स्थिति को विद्रप कर देना दै। सुकरात 


उन लोगों की युक्तियों में छिद्रान्वेण्य करने से कभी नहीं चूकता था जो 
यूथाइफ़ों की भाँति गुणों का वर्गोकस्ण करते ये। उसकी निपेधात्मक 
आलोचना से मानवी श्रेयय की उचित परिभाषा करने की नैतिक समस्या 
आगे के लिये स्पष्ट हो गई || 


क्या विपय सापेक्ष (००८०५४७) भेयर्‌ और ओ्रौचित्य नाम की कोई 
बलु है ! प्लेटो के संवाद गेजियाज में (जिसका वर्णन तीसरे श्रौर चौथे 
अध्याय में हो चुका दै) केलीक्लीज़ श्रेयरकर उस वस्त॒ को कहता है जो 
असन्न करे और ओऔचित्य उस शक्ति को भानता है जिसे दूसरों पर 
लादा जा सके । प्लेटो का दर्शन इसके विपरीत शषेयस्‌ के श्रर्थ को लोगों 
की सम्मति से खतंत्र मानता है और यह अर्थ विश्व की सबसे अधिक 
वास्तविक चीज़ से निर्धारित होता है। किंद विश्व की सबसे धिक 


* वास्तविक चीज क्या है ! प्लेटो का उत्तर है कि इन्द्रिय-अनुभव को वस्तुएँ: 


नहीं ईं, क्योंकि वे सदा अपना स्वभाव बदलती रहती हैं और एक ही 
समय में जितनी व्याय्याएँ दो सकती है. उनके उतने द्वी रूप हो जाते 
हैं। खुजली में खुजलाना कष्ट कर और सुखदायक दोनों ही द्वोता है। 
इसार में वह्दी पानी गर्म लगता है जो अच्छे भले में दंढा लगता है। 
देसलाइटर का कहना था कि “तुम दो बार उसी, नही में नहों नहा 
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सकते क्योंकि नया पानी ग्रतिज्ञण थ्राता और बहता रद्दता है |” संस 
की “हर चीज़ प्रवाइशील है, अब कुछ भी नहीं है ।” यह रिद्धांत सोफि- 
रटों के हाय में तार्किक और मैतिक सापेक्षयाद बन गया; कुछ भी रिपिए 
नहीं है, मूल्य और श्र्थ भी नहीं। मानवी सम्मति ही सत्य करो क्दौमे 
दै और मानवी सम्मति बदलती रहती है। इसके उत्तर में प्लोटो का यह 
कहना दे कि अनुभव के परिवर्तनशील सत्र पहलू और बाघ रखने बाली 
बस्तुएँ प्रतिभासिक मात्र हैं; ये सत्ताका निम्न रूप हैं और उसके झष्ययत 
से सत्य नहीं मिल सकता । एकरूपता सत्य का प्रधान गुय होना चाहिए। 
अतएव दार्शनिक को प्रतिभास से सन्तुष्ट नहीं होना चाहिए; उसको परि- 
बर्तन के पीछे बस्तुश्रों के तात्विक रूप और मूलभूत स्वभाव को देखना 
चाहिये | इस प्रणाली से ही वास्तविकता को जाना और भेयस्‌ के 
स्वाभाव को समझा जा सकता है| 
मूलभूत धर्म (४४९ एशकाश ९00३२ 
'्लेये के नैतिक दर्शन की दृष्टि से हमें उचित और श्रनुचित के 
स्वभाव पर विचार करना चाहिए। (रिपन्लिक” के पहले अ्रष्याय में 
भूसीमैकस ने यह स्वीकार किया था कि न्यायग्रिय व्यक्ति वह दुर्खत 
आदमी है जो अपने से श्रधिक शक्तिवान्‌ लोगों को अपना शोपण करने 
देता है, उदरड और अन्यायी व्यक्ति ही सफल होता है इसलिये वही बुद्धि 
मान और सुखी द्ोता है | मुकयत इसका पल्ुत्तर यों देता है : क्या दर 
यकीन है कि अन्याय का मार्ग ही बुद्धिमानी का मार्ग है! जरा सोचो हि 
बद्धिमत्ता अन्य त्षेत्रों में कैसे निश्चित की जाती है| सच्चे सगीतजञ भर 
सच्चे वैथ के पान श्रपना एक मापदशइ होता है जिसके अनुसार खय 
उतरा हों! उसका उद्देश्य रहता है। कूटठा और बनावरटी संग्रीतत संगीत 
की परवाह न कर झ्न्य संगीतहों से थाज़ी मार ले जाने की चिंता ही 
करता है; झूठा वैद्य रोगी के भविष्य के मुख और स्वात्य्य को परवाह ने 
* कर उसे जैसे तैसे तुरन्त टीक करके अपनी घाक जमाना चाहता है | कया 
* नयागधिय व्यक्ति हस्चे संगीतज्ञ को भाँति ही नहीं दै? क्योंकि उठा 


मानवतथाइ श्र 


डेरा भो एक मारंद के झनुसार होता है जबकि धर्मों और 
अन्यावी ब्यकि बेशगाम होकर काम करता है 
धरम और न्याप्र प्रिय व्यक्ति बा निरदेशन बरने बाला मापदंड क्या 
है! रस भरन का उत्तर देमे में मुक़्मत यौसीमैवस फे इस दावे का भी 
हि श्रधर्मी ब्यक्ति घरमप्रिय घ्यक्ति से अधिक मुखी होता दे, एण्डन 
गरता है। घम या अ्रचित्य मरुप्य को आत्मा में रहने बाली यसत है, 
मंगरीदत या बैच होने को विशेषता नहीं है। रिसी चीज़ भी भेषलरता 
जाबूने फे लिए इमे उस दस्तु बा स्वभाव जानना चाहिए। आस वा 
* अच्छा होना रूष्ट देसने में दी है, क्योंकि श्रॉँस भा काम देखना ही 
है। इसी अक्तर मातवी झरत्मा के मैसर्गिक कार्यों की परीक्षा से ही उसती 
अ्रच्छाई जानी जा सकती है। आत्मा का नैसिक बाये क्या है! पहली 
नज़र में लगता दे हि श्राग्मा फे अनेक बाय हैं भर उन्हें तीन दिस्‍्सों में 
बाँटा जा सकता है । पदले तो राधारण इय्छाश्नों और द्वेपों की भेणी 
दोती है। दूसरी भेणी में क्रोध, झ्ाहंदा मोद आदि हमारी सक्रिय 
अनुभूतियाँ श्रीर श्रत्वप्रेस्णाएँ. दोती हैं। ओर श्रन्त में हमारे अन्दर 
विवेक और वरण कर सकने की शक्ति दोती ६ जिसे प्रेंढा (68507) 
कहा जाता ६ । पहली दोनों भेणियों का शासन और नियंत्रण प्रेक्ञा को 
दी करना चाहिए । पदली थेणी के पम ( ४7065 ) सौम्यता और 
आत्मनियंत्रण हैं; दूसरी का खाहर और तीसरी का चिंतन की शक्ति । 
न्याय इन तीनों से व्यापक तो है किंठु उसे उनसे श्रलग नहीं किया जा 
सकता | न्याय श्रात्मा का अपनी सारो पूर्णता के साथ बाय करने में ही 
है, किस्ती एक पदलू में नहीं | न्यायवृर्ण श्रात्मा मुनियमित श्रात्मा द्ोती 
है औ्रौर उसमें बुद्धि, साइस और सौम्यता का परत्पर उचित सामबन्व द्वोता 
, दै। चूँकि श्रत्मा ही मतु्क वा स्वभाव ई इसलिए. मशुष्य का मुख्य इष्ट 
अपनी श्रात्मा को सुनियमित बताना दी है। और डसी में उसका सच्चा 
मुख है; क्योंकि अपने मुख्य इष्ट को पाने के अलावा श्रषिक सुज और 
किस बात में द्वो सकता है ! 
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रूपों की घारणा (फ उफत्पक ग॑ भत्ता) - 
मानय्रो प्मों (धरध०८७) का चद दड़ फ़िया गय रीरलेकण ग्रत 
से देशने पर रिपतिमापेतत (०/०८४४२) मात्र ही लग सकता है। हिंन्‍ 
प्लेगो पे को हो अयों में विपपसाप्रेत्ष मानता है | धर्म में शामानरिक 
पिपयसापेक्षना दोनी ६ । श्वर्मपरिष व्यकि न्याय पर आधारित मम्राज में 
ही हो सवा है । प्लेरो मे ऑिम्लिक! के चौथे ्रष्याप में सामाजिक 
झायशपत्ताबों और काषों से; चारो मूनयूत षममों ( (ताक 
37005 ) को संबादिता दिखाकर उनका सतत मूल्य प्रमाणित ड्रिणा 
है। कार्यों को उचित दग से तभी डिप्रा जा सड़ता है जब उनके करने 
यालों में उनके करने योग्य घर हों । 
धर्म एक दूमरी तरह से भी विषयसापेज्ञ है। धर्म से हमाय श्रमि- 
आप मानवी शाचार से सम्बन्ध रसने याला भेयसू है। श्रेयस्‌ (6004) 
मुध्य की घारणा मात्र ही नहीं है। मनुष्य की भ्रेयस की भासणाएँ 
ओयसू के रूप पर विचार करना ही है । सत्र लोग उसी को जानना चाहते 
झर जय गलती नहीं करते तो भेयस्‌ की धारणा के अ्रनुसार दी काम 
करते हैं। अयस्‌ के 'रूप! को सप्टतया देख लेने पर सर कुछ छोड़कर 
केवल उसी को पाने की चेष्य की जाती है । शारीरिक अ्रपूर्णताओं से 
हम उस रूप! को घेंघला देखते हैं। दम किसी गुफ़ा में बन्द 
लोगों के समान हैं जो दोवारों पर बाहर अकाश में चलने वाली वास्तविक 
चखुझों का प्तिबिग्व मात्र ही देखते हैं । प्रतिविम्ध यास्तविक वुओं के 
चदरा ही लगते हैं कि जागरूक श्रात्मा उनके इस खादश्य से स्लुष्ट 
हों हो सत्ती । बह वास्तविक बस्पुओ्रों और प्रकाश को पाने की बेष्ट - 
करती है | इम साधारण अनुभव में जिन चौह्नों को देखते हैं और जिन 
इच्छाओं की श्रत॒ुभूति करते हैं थे दीवार पर अतिबिम्ब की भाँति ही हैं । 
पतिब्रिखों में हमें इस बात का संकेत मिल जाता है कि उनसे परे भी 
कोई धत्व है और'दमें उस सत्य को पाने का प्रयाम करना चाहिए। 
उस सत्य को पाना अनेकों को शक्ति फे बाहर है? नहीं, यदि वे 
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अपना भ्रम छोड हैं, बरगेंफि भेपन्‌ थे. रूप (लिशा॥ (:७ण्प ) गो 
डछार हरेव की झाठय पर है। यदि दम क्य उस्तुथों के छाप में मद 
सही शा हो दम स्ेपग्‌ के रूप बो डान खबते हैं। 


३ भरम्तू 
५ श्य |ै हि प्लेटो पूपा मानइतागादी नहों है। उसी नेविहिशा कहाँ 
सह मनुष्य फे स्पभार मैं निदित छनेर पहलुध्ों के मृरर को सोरार 
अरती | धहाँ तर पद भागमक रूए से सानपदाराद बा प्ीपय हरी 
है; हि डैसशा हि चनो रिखाग सरा है उसका एक साबिंक (0770506- 
भ्रपेट५७ ) पच्त भी है। मानवदागदी भरेप्कर आाद्शों वी श्रनुश्ति 
मानवैतर हसयों बी सड़ा मे मर मानगा ॥ 

इस शाद में सुइगव ( ६६६-३६६ ६० पूर्ष ) भर अरुण ( इेघर४- 

३१२ ६० पूर्ष ) दोनों हो प्लेटो से अधिर मानरतारारी हं। चीन के 
कन्प्यूशियस (४३१-४७८ ई पूर्व ) को छोड़कर गुकंगठ भौर अण्स्‌ 
बारचात्य संगत में मानवतावादी मीतिशास्तर पे: सर्वप्रपम प्रतिगइक दें । 
में यूनानी मैविर्ता के दाबायिकारी होने के नाते ही परररर सम्सस्धिव 
नहीं है हित वे प्लेटो के द्वारा भी सम्बन्धित हैं जो मुक्रात बा झगुषारी 

» और अरम्वू का अष्यापक् था। ढिंतु उन दोनों की श्रभिरुचियों और 
शिक्षा देने के दंग में ज़मीन आसमान का अन्तर था | मुक्रात ब्याययान 

* था लम्बी धातचीत करना पसन्द नहों कग्ता यथा; वह दूसरे अध्याय में 
चर्यिव अरन-उच्तर का देय ही पसन्द करता था। दृद्ावसया में जब प्लेट 
उससे परिचित हुआ था तो उसकी रुचि विशन से हटकर मानत्री परनों 

को और लग गई थी। उसने लिखा वुछ नहीं था । 

अर्थ की शिदाएँ, व्याप्यान के रुपमें दी गई थीं। अरलू मे 

* अपने समय की शिक्षा के हर रिप्य पर व्यात्यान दिए थे। तर्तशास्त्र 
तलवसमीछा, भौतिक विश्वन ( जिसमें जीवशास््र भी था), भनोविशान, 
मीविशाज्र, अर्थशास्त्र, राजनीति, भाषण कला, नाटबीय काब्य आदि 


ने 
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कुछ विधय ये जिन पर अस्लू शिक्षा दिया करता या। अरलू को 
शिक्षाओं का अधिकांश उसके शिष्यों का लिखा जान पड़ता है। नीति- 
शाह््र पर उसके व्यास्यानों का संग्रह उसके दामाद नाइकोमैकस ने किया 
था जिससे अरस्तू के नीतिशात्र को नाइकोमैकसीय ()स०००३7८ावण) 
नोतिशात्र क्या जाता है। 
मनुष्य का परम द्वित, 

अर नीतिशात् को उस विशाल अ्रध्ययन की एक शासा समभता है 
जिस्ते राजनीति कद्दा जाता है। उसके अनुसार मनुष्य एक राजनीतिक! . 
प्राणी है क्योंकि बढ अपने स्वभात्र की त्तुमताश्रों की पूर्त्ति एक व्यवस्पित 
समाज का श्रग होने पर ही अच्छी तरह कर सकता है। “चीजों के 
प्राइविक कम में राज्य व्यक्ति और परिवार से उसी तरदद पहले श्राता है 
जिम तरह सणूर्य लएड से पहले शआाता है।? मनुध्य को इस दुष्ट से 
देखने पर उसका परम द्वित क्या है जिसके लिए, यह सद्दा कोरिश करेगा! 
परम द्वित को सत्ता को द्वोना चाहिए । इसका सबूत निम्नलिलित युक्ति रे 
मिलता ई : “अत्येक कला, खोज, काम श्रौर यरण का उद्देश्य ढोई ने 
कोई विशेष हित होता है; विकित्साशास्त्र का उद्देरय स्वासप्य हो ठीक 
रखना है, सैनिक शिक्षा का उद्देश्य विजय पाना है, पारिवारिक श्वर्थशार 
का उद्देरय धन पाना है।” मलुष्य के इन विभिम साध्यों की परोदा 
करने पर उनमें ओ्रेणी-मेद मिलता है। “लगाम बनाना झीर पद़सगगे 
की धन्य चीजों को तैयार करना घुड़सवारी दी कला के अन्तंत है ब्रौर 
बद्ठवारी की कला सैनिक-शाख्र के अन्तर्गत है ।९ यही श्रस्त बातों के 
शाय भी है। अमुखकखाओं के साप्य उनके शन्तगंत कलायों के राथों 
से ऋषिक अ्रपे्तित हैं क्योंकि अन्तगेल इलाओं के साध्यों की सोज धर्ख 
कजाब्ो के साध्यों के लिए ही डी जाती है ॥ हिंद प्रमुख जलाधों के 
हाथ स्वर कया हैं ? क्या वे थी फिसदी अन्य शाप्यों के श्रम्तमैंत हैं ? हा, 
उबित रूप में निर्मित ब्यकि के जिए हैं। बुद्ध में टैनिद शा्ी दैशिद- 
शाप को क्वर्य साष्य समझ; सइता है; इसी दरहइकंदत चने को हसमः 


मानदुतावाद रे 


* सकता है | किंतु मनुष्य द्वी सैनिक या कंजूत दोने के नाते ऐसे अ्रसंतुलित 
मूल्यांकन करता है; मानवरतावादी सिद्धान्त के अनुसार मनुष्य को बरण 
और पसन्द मनुष्य के नाते ही करना चाहिए, । निर्विशेष रूप से मनुष्य 
का प्रधान साथ्य क्‍या है १ वह साध्य अ्रस्स्तु के अनुसार मनश्यसाद 
(प्वक्षप्रणां) है । 

किसी प्राचीन विचारक को समभने के लिए. उसके शब्दों का स्पष्ट 

, अर्थ जानना चादिएण.। जिस यूनानी शब्द का श्रनुवार यहाँ मनःप्रसाद 

««- किया गया है उसका श्र्थ मुफ़ न होकर बरण और निवारण के अच्छे 

आल्दरिक रिद्धान्त है। मनःप्रसाद का अर्थ है कि मनुष्य अपनी आत्मा 

को स्वस्थ करके शारीरिक और सामाजिक स्थिति का उपभोग पूर्णता के 
साथ कर सके । 

मानवी क्मों का साध्य सनः्यसाद दै इसे सत्र मानते हैं कितु अधिक- 

तर लोग मनःप्रसाद को सुख में समभले दँ। सुख मनःप्रसाद की एक 

आवश्यक शर्ते है किठु बद मनअसाद को स्थाई बनाने के लिए पर्यात 

नहों है। जो लोग सुख को ही सत्र कुछ समभते हैं “वे जानवरों के योग्य 

गुलामी को पसन्द करते हैं।” चूँकि मुख की इच्छा प्रतरल होती दै 

इसलिए, उनका इृशिकोण अधिकतर लोग स्वीकार कर लेते हैं। किंठु 

मनुष्यों का एक छोथ समुदाय ऐसा भी द्ोता है जिसमें कम की प्रधानता 

रहती है | उस समुदाय के लोग मनशसाद को सम्मान और सफलता में 

मानकर अपने यश को बढ़ाने में ही लगे रहते हैं । अरस्तू ऐसे लोगों 

$ अरस्तु ने किसी ऐसे शब्द का प्रयोग नहीं किया है जिसका 

शाब्दिक भजुवाद मानवसावाद हो । जिन सिद्धा्स्तों को वहाँ मानपता< 

घाद कहा गया है दे सके जिए इतने स्पष्ट थे कि उसने उन्हें कोई नाम 

* ., नहीं दिया । 'सजुष्य मलुप्प के नाते! या मनुष्य निविशेष रूप से! भादि 

भरस्तू और सुकरात द्वारा प्रयुक्त वाक्य मानवतावाद पर जोर देकर 

उसका समर्थन करते हैं ! 


श्भ््ड नीतिशाल् का आलुोचनात्मक परिचय 


को सुखों के दास बने रहने वाले लोगों से व्यादा प्रशंसनीय समझता है। 
समानतन्‍्त्र (०णागगाणा प्रथ 9) की रचा और संचालन के लिए ऐसे 
आदमियों का होना जरूरी है। किंठ राजनैतिक सफलता को जीवन की 
साध्य समभने में दो कमियाँ हैं। सजनैतिक सइलता किसी एक छाकि 
के प्रयास पर निर्भर न होकर अन्य व्यक्तियों फे नियमानुतार वान ड्लै 
वर भी निर्भर होतो है । श्रच्छे श्रादमियों में सम्मान प्राप्ति बी इब्यारी 
उद्देश्य श्रपनी दी योग्यता के प्रति विश्वास रखना दवोता है और ये ब्रजे 
लोगों का सम्मान पाने के दी इच्चुक दोते ई क्योंकि वे अपने उसी गो 
का सम्मान चाहते दें जिन्हें अच्छे श्रादमी भेयर्कर सममभते हैं। मो 
लोग श्रपने वार्मों के श्राधार पर विचार कर सकने की छमता एके 
उनके लिए. नैतिक भेय का धर्म (४7०७०) सम्मान मे श्रधिक मूलभर 
६। धर्म, मिसके बारे में श्रभी विचार किया जायगा, अब्दे जीवन की 
सुस्त से श्रधिक आपश्यक शर्त है किंतु वह भी अपेद्षित मापदद ही गे 
नह्दों करता क्योंकि “उसे नींद में हो पाया जा सकता है. «रे पक 
धार्मिक श्रादमी दखस्दि भी दो सकता दे श्रीर दख्िता को कोई भी श्रन्‍शी 
जीयन नहीं कैसा |” जीवन का एक रूप छझुपया बनाना भी हो सती 
हित रुपया बनाना दमारा साध्य नहीं है “क्योंकि रुपया तो लिसी धो 
बात का केवल साधन मात्र ही है” सुख श्रौर सकलता गो जीवत *ी 
उद्देश्य बनाने में कमियाँ हे श्रतएव जीवन का एक तीसरा खथ रह मा 
है बो “मनन" (पाव्०/टपर०9) है। मनन! से असलू का ताले जीवन 
को दृदता और सम्यूथदा फे साथ देखना' है। मननशीत जीवन ध 
दिशेयलाओों पर श्रासि शिचार किया जावगा | * 

खोज का मानवतावादी चराघार 


(6 [एफसग्रांआार द्कग्णाव रत फावुणाए) 


ब्झैसे के शारदत हें (जिलाम्यों एजाएओ के विराति न 
आलोचना में शग्स्यू के मानकतादार का वियेधाम्मड़ पह प्रध्ट है 





हर मानवतावाद रच 


अयस ((0०07655) को अ्नुभवातीव (धश्ए६८शापं०)0 और जगत 
के दद्रा्ों से विलच्ण मानने में अरुत्तू को कई कठिनाइयाँ मिलती हैं 

अयर उतना निरवयव (5770[06) नहीं है जितना कि प्लेटों की युक्ति से 
अकट होता है; (२) विशिष्ट श्रेयरतों से अलग श्रेयस्‌ के एक शएवत्त रूप 
वी सत्ता मानने से विशिष्ट पदार्थों के श्रे यस की व्याख्या नहीं होती बरन्‌ 
एक नया तथ्य सामने आता दे जिसको अपनी व्याख्या की जरूरत खुद 


-होती है; (३) रूपों की शाएवतता नैतिक समस्या पर कोई भ्रयर नहीं डालती 


क्योंकि “सफ़ेद सदा सफेद ही रहेगा चाहे वइ बहुत दिनों रदें या एक ही 
दिन, इसी प्रकार आ्रादर्श भ्रेयस (]0०0)] ०००) शारबत होने के नाते 
अधिक अ्रेयम्‌ नहीं धो जायगा;” क्रौर (४) सब्रसे आवश्यक बात यहाँ यह 
ह कि भे यस का शाशवत रूप अनुभवातीत होने से “व्यावहारिक और मनुष्य 
द्वारा प्राप्य नहीं ई जब्रकि जिस श्रेयत्‌ को मैंतिक्ता में खोजा जाता दै 
उसे मानवी पहुँच फे अ्रन्दर होना चाहिए।” फिर अनुभवातीत घारणाओं 
में भ्रेयस को सोजने से क्या लाभ ! मनुष्य का श्रेयस्‌ हमारी आँखों फे 
सामने मनुष्य फे स्वभाव में ही मिलता है। जिस प्रकार किसो चीज़ की 
आता उक्क्षी स्वाभाविक योग्यता में होती है उसी प्रकार भनुष्य 
का भेय उसकी स्तरभातिक उमतात्रों के श्रष्ययन से दी जाना जा 
सकता है | 

मनुष्य को स्वाभिवक कमता क्‍या है! इस भरश्न का उत्तर असस्तू की 
आफतिक पदायों' की तार्किक व्यवस्था को धारणा पर निर्भर है। पदार्थों 
का धाहृतिर बर्गोररण किया जा सकता है। सारे भौतिक पदार्थ या तो 
जड़ होते हैं या चेतन । धरस्तू प्राहतिइ यदायों के इस बर्गोकुरण को 
मुख्य सममता है (खेत पदार्थ पशुओं भ्रौर पशुओं से इतर प्राणियों में 
विभेक्त किये जा घकते हैं । इसी प्रकार पशुश्रों में भो ॥ई भेयों विभाग 
फिये जा सकते हैं । मनुष्यों का विभाग उनके कामों फे अनुसार किया जा 


* सकता हैं | कामों के अनुसार वर्गोक्रण करना श्रस्स्त्‌ के दर्शन की मुख्य 


यात है; भरत्तू का बाहृतिक दर्शन, वर्शार्र श्लौर नौतिशान्र उसी की 


2१६ जीलसास का थ्रानोयना-मक परिचय 


अराला से अधिय है ब्रनेण्य उसके संभय निगमनों को देखते के हिये 
हमे सके उपयोवना को परीक्षा करनी चादिये। 
यरगोकिस्ण में किसी उपनाति को उससे बड़ी जाते के झनर्मद 
पता जाता है । मनुष्य को पगु और पगु को थ्रायियों ही जाते में 
का जाता है। जाति का श्र्थ उपज के झर्ष से ज्यादा बड़ा हो 
ई । उपजाति की पिरोपना उमड्के मे (शशिलाध>) से बताई बावी है। 
फिसी यर्ग की परिभाषा में उसझी जाति तया मेद दोनों बताने पढ़ते है, 
जैमे मतष्य पट होने के साथ साथ चिंतन की क्षमता भी रखता है। 
अखत्‌ की मानवी श्रेय को परत्मिषा में यह विशिश्र मेद ही मूल झापार 
है । मतुषय में मलुच्य होने के नाते चितन को छमता होती है; पट होने 
के नाते संबेदन श्र श्र्पप्रेरया द्ोती है; चेतन पदार्थ होने के नाते 
चैतन पदार्थ फरे गुण होते हैं। नीतिशाम््र मे इन सब्ड़ी क्या महत्त है? 
परदे का नीतिशास्र उसके आहतिक दर्रान और तह॑शास्र से रम- 
न्वित है । जब्र वह हरेक उपजाति फे मेद को गुझ ने मानकर क्षमताया 
कार्यशक्ति--क्सी विशेष दक्ू से काम करने की प्रझति--मानता है तो वह 
तर्कशाज्न से प्राकृतिक दर्शन की शोर आता है। पदाय॑ का भेयल्तर होना 
किस बात में है ! इस प्रश्न को उठाकर यह प्राकृतिक दर्शन से नीविशाद्र 
१ वा है। श्ररस्तू उपयुक्त पर्न-का उत्तर यह देता हैः पदमायं की 
स्वाभाविक कार्यकरत्ति का पता लगा लेने से उस पदार्थ का घर्म! या भय 
स्कर होना उसके ठीक तरह से काम कर सकने में होगा। पेड़, मझड्ठी 
और मलुष्य के घर्म का निश्चय उनकी स्वाभाविक क्षमताओं के श्राघार 
पर अलग अलग करना चाहिये | इसी प्रकार मनुष्य का सामान्य धर्म 
उसके कलाक्रौशल में निएुण होने से श्रलग है। किमी आदमी को इस- 
लिये थे ४ नहीं माना जाता क्योंकि वह अच्छा गवैया है या चदुर माली 
है। मनुष्य का उचित घर उन क्षमताओं को पूरा करने में है जो उठे 
मतुष्य होने के नाते मिली हैं और जो उस्ते श्रन्य थादियों की उपजियों 
से झलग करती हैं। चूँकि मनुष्य में चिंतन कर सकने की योग्यता 


हा मानवताबाद श्प्र्छ 


है इसलिये उसकी क्रेता उसकी इस योग्यता के विकास से माननी 
चाहिये। 

*. चिंतन शक्ति का प्रयोग दो तरह से किया जा सकता है। मनुष्य 
को “शात्म' या जीव के तीन भाग है: बौद्धिक, संवेइनात्मक (3979० 
र४६) और वानसतिक (५८छ०४७४६४७) । वानस्पतिक भाग पर बौद्धिक 
नियंत्रण नहीं दो सकता विंठु संवेदनात्मक पर हो सकता है | अतएव बुद्धि 
में विश्व का मनन करने की शक्ति के अलावा मनोभार्वों पर नियंत्रण 
कर सकने वी शक्ति भी है । अतएव आत्या के दो घर्म हैं, एक तो 
बौद्धिक और बूसय मैतिक ) दाशनिक मनन बौदिक परम हैऔर इच्छाश्ों 
पर अंकुश लगाना नैतिक । किंतु कोई व्यक्ति अपनी कार्यशक्ति को कभी 
कभी प्रकट कर देने से ही 'घार्मिक' नहीं बन जाता। “धार्मिक? ब्यक्ति 

* * थही है जिसमें उचित चिंतन या उचित काम करने कौ आदत पड़ गई है; 

/ दूसरे शब्दों में 'घार्मिक' ब्यक्ति वदी है जिसमें उचित काम और उचित 
चिंतन उसका टिकाऊ चरित्र बन गया है । 


मध्यम भार्ग का सिद्धान्त ( 406 700०७076 ण॑ या ) 


नैतिक घर्म तभी विद्यमान होता है जब्र बुद्धि मनोवेगों का ठीक दंग 
से नियंत्रण करती दै। किंतु वह ठीक दंग क्‍या है? अरतस्तू का उत्तर है: 
जिन धर्मों पर हम बांद विवाद कर रहे थे ( अर्थात्‌ नैतिक 
धर्म ) वे अभाव या श्राधिक्य से नष्ट हो जाते हूँ । ब्यायाम के 
आधिक्य और कमी दोनों से ख्वात्थ्य ख़राब दो जाता है; बह 
ज्यादा या कम खाने से भो जिगड़ जाता है किंतु उचित खामे से 
अच्छा रहता दैऔर विकशित दोता है । यही वात साइस, सौम्बता 
और श्रन्य धर्मों के साथ भी है : ज्ञो व्यक्ति हर चीज से डरता 
है वह कायर्‌ है और जो एकदम निडर दै वह उजडु है इचो 
तरह जो व्यक्ति दर तरइ के सुद्ध में लिप रहता है बह विलासी 
*है और जो दर तरद के सुख से मागता है उसमें अनुभूति नहीं 


श्थ््द नीठिशाम्र का आलोचनात्मक परिचय ु 


है । अतएव सौम्पता और साहस कमी या ज्यादती से नगर हो 
जाते है कितु डीक श्रनुपात में मुरक्षित रहते हैं १ 
मध्यम मार्ग के अनुसार काम करने का ब्र्य क्या है | रशित की 
भाँति नैतिक काम का मध्यम मार्य कम या ज्यादा के बीच का मार्ग नदी 
है । नैतिक मध्यम मार्ग परिस्थितियों के श्रनुसार बदलता रहता है। दैतेक 
में दूकानद्वर से अ्रधिक साहस होना चाहिए और उसका साहुस उरृर्दत 
के समान लग सकता है। यह बात केवल कामों पर ही लायू न होझ 
अनुभूतियों पर भी लागू होती है। मि 
उदादरणार्य कोई ब्यक्ति कम या ज्यादा डर, साइस, इण्ध 
क्रोध, दया, मुख और दस का ग़लत या सही झनुभय कर तक' 
है। क्ति डचित समय, उचित अवसर पर, उचित समक्ति ६ 
अति उचित उद्देश्य से इन सबकी अनुभूति करना ही मध्यम मार 
और धर्म का चिट ६९ 
इससे स्व? है हि. मध्यम मार्ग का ठिद्धान्त कोई साधारण ही गा 
नहीं है। इस लिद्धान्त का निर्यय और उपयोजन पड़ी सावधानी हे ला 
चादिए। मध्यम मार्ग इमसे और प्रभावित द्लोने वाली सभी परताग्रों 
श्रौर व्यक्तियों से साप्रेतञता रखना है और उसका निर्भाग्ण जद दाग 
दोता है. जिसे केवल वियकशील ग्रौर वरिकवित चरित्र करा झक्रि हो 
कर सकता है। 
मधम मार्ग का सुों और हुसों से सख्य पिशेप ध्यान देने योस' 
है । मनुष्य एकाप अच्छा काम कर देने से ही धार्मिक नहीं हो जा 
करन झ्रच्चे दामों को करन की आदत शज्नने से होता है और शत बार 
पड़ जाए है तो उसके झनुमार काम हरना मुखकर होठा है इनलि गत 
तर हुस को नैतिकता ढी क्सौटो बनाया जा सड़ता है। कया खएहपूद 
4? हार डोसैडिवल शक्ति, बूब्स, विनर 
$- “हे वश ३० हे, कटि० ३ 





मानवताबाद श्ग्द 


गम करने वाला करने के समय संकोच करता है! यदि वद्द संकोच करता: 
_ तो उसमें ग्रभी शयरतापूर्ण काम करने की आदत नहीं पड़ी है। सौम्य 
पक्ति सौम्य स्थिति में आनन्द लेता है या अपने मन में कपट रखता है १ 
(सकी परीक्षा नहीं की जा सकती क्योंकि मानवी आचरण के नियमों के 
प्रपधार भी दवोते हैं; किंठु इससे यह चेतावनी मिलती दे कि नैतिकता का 
निर्यय एक काम से न द्वोकर विकमित प्रद्नत्ति से दोता है । 


आदर्श जीवन 

मैतिक धर्म की परीक्षा करने के बाद अब हमें अच्छे जीवन के प्रश्न 
पर ध्यान देना चाहिए, क्योंकि नेतिक धम का विकास जीवन के द्वित या 
भ्रच्छाई के लिए. ही किया जाता दै। नैतिक धर्म श्रोर स्वस्प-जीवन में 
ताशरय नहीं है; श्वस्थन्‍जीबन स्वये पूर्ण और पर्यात होता है। किंतु 
नैतिक धमे जैसी और बात वी अपेल्ा रखता है क्योंकि जिस धार्मिक 
जीवन में मु का अत्यन्त श्रभाव हो या दुस का आ्ाधिक्य हो उसे नैतिक 

द॒शि से झादर्श नहीं कहा जा सकता । 
तो क्या मुख रवस्थ-जीवन की पर्यात कम्ोटी है! नहीं, डिल्युल 
नहीं | मुण एक तरह गा हित अवश्य दे क्‍योंकि लोग उसकी कामना 
करते हैं किंतु बह प्रधान द्वित नहीं है। प्रधान द्वित स्व॒स्थ-जीवन ही हैं 
चर शरप जीवन झात्मा थी किया है जबकि सुर एक अनुभूति माय ही 
है। यदि मुख हो सब पुछ शेता ठो उन सेवों बा जीवन शिनफे ऊपर 
दम उत्तरदारिल हैं श्रपने स्वामियों से श्रषिक श्रच्छा दोता। विंद सेबक 
जा णीरन छरपनजीयन नहीं है क्पोहि वह दूसरे फे ऊपर निर्भर है। 
मुख शररघ-घीरन गा आान्ठरिक दिद्धात्त नहीं है, वह रस्‍्प जीवन मी 

मपल्लता ही है। 

मनुष्य का झदमे झच्छा माउईैड सुख या नतिक्ष धर्म न होकर सनन्‌ 
वा चिंएन को श्ूप्य॑ रृष्य बनाने का आनन्द लेना है। मनन से अर्स्द्‌ 
का झनिदाप हवाई हिले दनाला नहों है। रिकसित मनुष्य में चितम का 


पक सीतिशाप्र का श्रादोचनान्मक परिचय 


लिष्काम उपभोग उसकी सम्यू्य आत्मा की आमाणिक अमित्यद्धि अर 

है। क़ितु नैतिक भ्म तो भी एक श्रादर्शा बना टहदा है क्योंकि 
सनन ठीक से तभी हो सकता है जब मतिक धर्म श्राइव श्रौर चसि 
उत्तम बन जाय । मनन्‌ में झख्र का श्रभाव नहीं होता स्पोकि जब मसत्‌ 
करना श्रादत बन जाता ६ तो उससे बदुकर मुख किसी शरीर बात में नहीं 
मिल सकता । इस दृ से देखने पर मननशील जीवन 'मानवतादद्ी 
आदर का एक प्रधान श्ंग है और यह आदर्श मनुष्य के समूर्ण लगाव 
के साथ न्याय करता है। 


३, संस्कृत मनुष्य का सापदंद 


पश्चात्य मानवताबादी विचारों मे श्न्य सम्प्रदाय के विचारों १ 
आँति अपनी शिक्षाद्रों को व्यवस्थित करने में अधिक रुचि नहीं दिसा 
है। इसमें उन लोगों ने अक्लमन्दी ही दिखाई है क्योंकि ज्ो दर्शन मान 
स्वभाव के अनुभव की सत्यता पर आधारित है उसमें श्रनुभवों श्रौर 
अन्तदष्टे का विकास होने पर लगातार परिवर्दन करने की श्रावरयक्ता है! 
फिर भी नीचे मानवतावादी मीतिशाश्र को कुछ विशेषताओं का तंपित 
वर्णन किया जा रहा है । | 

एपीक्यूरसीय और स्टोइक तत्व 

जैसा कि देखा जा चुका है; अरस्तू ने सुल को भेयलर जीवन का एक 
आवरयक आग तो माना था किंव॒ उसे पर्यात्त नहों समझता था । यह एक 
संदुलित दृष्टिकोण है और सुरतों के विषय में इस हृ्टिकोण का प्रश्निद 
कि. गरी और निषन्धकार मांवेन ( १४३३-१४६२ ) ने भी छम्पन 
किया था। मांतेन अपने को वार्थित्र जगत का ग्रायी? घोषित करता था 
भर 'रारीर की सिंता न करने वाले अ्रमानुप्रिक मनुष्यों का विरताए 
करता था| मुख का महत्व समझना चाहिए; मांतेन उन लोगों से घृरा 
करता है जो मुख के उचित महत्व को ठीक तरह से नहीं सममते | , 

वा मतुष्य दुखी आयी नहीं है ? उसका स्वभाव हो ऐसा 


भानवताबाद श्र 


है कि वह शुद्ध और पूर्ण सुख का उपभोग नहीं कर पाता फिर 
भी बह सुख का दमन करने की फिक्र में रता है... ... 
मनुप्य अपने ज्ञान द्वारा मूखता में पडकर उन मुखों को 
कम कर लेता है जिनका उपभोग करना उसका अधिकार है; बह 
अपने क्लेशों को अरनी कृत्रिम तरवीबों से सफलतापूर्वक छिपाने 
को कोशिश करता है।* 
बूमरी ओर सुखों में अतिशय आसक्ति भी दुरी है। मुखों पर 
नियन्धण रखना चादिए श्रौर उनका उपभोग उचित सीमा तक ही करना 
चाहिए। उद्दाहरणार्थ प्रणय के मुख को विवाह द्वारा पव्रित बना दिया 
गया है| अतए्व “विप्ाहित सुख में नियंगण और गग्भीरता होनी चाहिए; 
वहाँ बासना को विवेकपूर्ण होना चाहिए,।” मुनहला मध्यम मार्ग ही 
सुझ्ों भर श्रन्य वस्णीय कामों का नियम है | जिन सुर्खों से अ्रसन्तोप 
पैदा होता है उनसे बचना चाहिए । दर्शन मुखों से विमुख द्वोना ने बता- 
कर मध्यम सागे का श्रनुसुरण करना बताता है। मन को सद्दा शारीरिक 
मुष्तों में श्ासक्त नहीं रखना चाहिए। दर्शन इमें “ज्यादा खाकर भूख को 
उत्तेजित करने और श्रभाव पैदा करने वाले मुझों से बचने की”? चेतावनी 
देता है | सुरों के प्रति मौतेन का यद इष्टिकोण एपीक्यूरस के संस्कृत 
मुफ़बाद फे घहुद समीप आ जाता दै। 
मानवी स्वभाव के बारे में मानवताबादी दार्शनिक एपीक्यूरसीय और 
स्टोश्क दोनों प्रश्त्तियों को आउश्यक समभता दै | विलेयम जेम्स (१८४२- 
१६१०) ने, जिसे मानवदावादी कहां जा सकता है, नैतिक प्रवृत्तियों के 
दस विरोध का वर्णन यों दिया है : 
व्यावद्दारिक दृष्टि से मनुष्य के नैतिक जीवन का प्रमुख 
मे३ त्रिलातिता और कटोरता फा भेद है। विलासिता में हम 
-पर्तमान क्लेशों से बंचते हैं क्तु क्डोरता में हम उनके प्रति 
१९ एसेज़, पु $, परि० ३० 
५22 


१६२ नीतिशार का द्रालचिनात्म के कप 


उदासीन रहते हैं, यदि दम बड़े आदर्श को प्रात_कर से तो। 
कठोसता हर व्यक्ति में दोती दें किंतु कुछ लौगों में उसका बाग 
रूक होना कठिन द्वोता है। उसको पाशविक उद्देगों, बढ़ेंसे 
डरो, प्रेमों और कर्धों से दी जागरूक किया जा सकता कैया 
उसको जागरूक करने के लिए न्याय, उस या छतत्रता जैसी भेह 
बातों का आधार लेना पड़ता है ।* . ५ 
चूँकि विलालिता औ्रौर क्ठोरता दोनों ही मद॒ष्प के जीवन के हर ॥$ 
तब मानवताबादी नीतिशाम्न में एप्रीक्यूरसीय और स्टोइक 
अन्‍्त्॑ष्टियों को प्रतिष्ठित करना चाहिए.) 
स्टोइक लोग मन की खतंत्रता और कुलीनता को बहुद शेयर मा्हे 
हैं; ये गुण उनके झत्यु सम्बन्धी दृश्टिकोय में अधिक सप्टता से परिलदित 
होते हैँ वे झल्यु को अवर्यम्भावी उमभतर उससे डस्ते नहीं। 
वे ज़ोबन को हर तरह की निर्थंक बात से प्रभावित हो जाने बाली (र्क 
साँस मात्र ही सममभते हैं जो मनुष्य को कुछ समय के लिए. १४ 
रहती है । एपीक्यूरसीय व्यक्ति झृत्यु का सामना शाहसपूर्वक ने कर वापूर्ि 
करता दे श्रौर उसवो दुखमय नहीं मानता किंतु स्टोइक मृद्यु वा सामने 
साइसपूर्वक करता दे बढ़ें वह दुखमय ही क्यों न दो क्योंकि वह टुप ड़ 
भी नीचा दिखाना चाइता दै। इस छोइक प्रदृत्ति को मानवताबारी 
मे योअ्भिव्यक्त किया दे: 
जिस तरद इमें भागते देसकर रात और भो भय ६ 
जाता दे उसी प्रकार हमें डरते और काँपते देखकर दुस को गे 
होता है । दुख अपना विरोध करने घाले से श्रातानी ते है 
जाता दै। हमें डटकर उसका प्रतिरोध करना चादिण । 5, न 
सामने घुटने टेक देने से दम अपने विनाश नो नि्मत्रण दे ऐ 
है। हिस तरद शरोर दृढ़ दोने से श्राहमण दा प्रहिरो 
2 कसर 


$ दि दि टु दिल्लौव पृंढ भदर पएसेज, ४० १ ३ (बापमैससा' 
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अच्धी तरह कर सकता एँ उसी तरह आर्मा भी बस्ती है।* 
सामझध्य का सिद्धान्त ( [८ एमसंत्रलएल 6 छ३त्याताए ) 
मातिन का गएना दै कि “लक्ष्य से परें और लद्धव से कम निशाला 
साधने वाला धनुर्धारी चूक जाता है। ज्याश चमक और गहरे अपेरे 
में जाने पर श्राँस को तकलीफ होती दै।? हमें अपना निर्देशन पैसे 
बरना चादिए [ इस प्रश्न को उठाने पालों के लिए. मातेन उपयुक्त उत्तर 
देता है। दाग मापदंड कया होना चादिए, ! इसका उत्त मेन अ्श 
थी भाँति ही देता है: “हर रिपिति में मध्यम मार्ग बा श्रतुसरण फरो 2? 
“हरपन्नीयन के नियम हमें अपने श्रन्दर ददने चादिएँ |? प्रयाश्रों का 
डिग्म्मार नहीं बग्ना चादिए क्योंकि ये गलत या मूर्खता पूर्ण होने पर भी 
प्राचीन पुग के चर्डित शान पर श्रवलम्बित होनी हैं। रहित नैतिकता 
प्रषाओं गे! एकदम स्वर मे दीते हुए भी उनसे श्रेष्ठ ६ नैनिकता का 
धाधार प्रथा, राजनतिक नियम या ईरवर बी दुशाई ने होवर चरित्र है। 
मानवताशरी छरिए्र बो निर्मित रखने गा सिद्धान्त मध्यम मार्ग गा 
मनुष्य के दयति तय को धनाने बाली सभी झारश्पकताओं और इच्छाशों 
के सामशश्णपूर्णे शिवरात में पाठा है । मध्यम मार्ग और सामध्स्य हो 
शाइर्ग न होषर एक ही हैं । प्लेरे सामशरपर वा आादश इच्छाओं श्रौर 
झमिश्नियी को निशमित करने याले निद्वान्त में भानहा हे। नियमित 
बरने पन्‍ण हिद्ञाल्य बोई बढ़ोर हार्टिक नियम नहों है । रिसी रियिति में 
सन का (४*थ समखयर बग्ने और धझाम्तरिक दृश्छित के उचित होने धर 
हो निरमन शिदवाल जो दो तरह मे मममा और लागू दिया था 

हफटा है। 
ढ्षया मानवताबाद काफी है ?ै 

हि दीतिठिये दौर निशर जरा तक झआाश दे दहां सके जीवन 

के लिए महा कर विदान प्ररमनौय है। शाप 


॥ दु्ह, ३० 3, इरिन 3४५ 


३ दझआाइश हंगार में 
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सर लोग मानगगातादी ही हों। जिस मनुः्य की शारीरिक, शर्त, 
योलिक झीर कलामक ये सारी इच्चाएँ पूरी हो सके बह सेंपृतित और 
हिला सरता है। ऐसे भाग्यशाली लोग कम ही होते हैं शर थाई 
दाग्ण शोहास में सो पा ही कम हैं। संयर्प थौर च्रनिरवत ऐे 
दूने में फेरण नक्कि प्रीआागान्‌ स्यक्ति ही अवियति चर लिए होश 
ववसार कर सत्ता है। पड़ना प्रगाद में बह जाने बागे दम से प९! है 
लग नाक हपुणन पर पूरा बरोशा नहीं कर सकती । जर तक शोगे 8 
अमासम$ सुरागरी विचास्थारा मे ने पह रे हों तक तक उनमें मे बे 
कार उन दे; उिमी कडार आदर्श को ही श्रग्नातं हैं। मोहवरा 
दगन प्राउ'न रहर्ण सुर में करीकत खा होगा कि वह झाज़ ओेढरी 
और सपणमप जगा में पड़े लागों वी आयर्पकााओं के किए ताप 
ट्रक नहीं है। एप मान वर्षों के बुद और शांति के भ्रम मो शी है 
कई माल शाएटियों के शामभे दो धमरा मारते हैं? एक मो है) का। 
का निमाल करता डिएम ध्यक्ति के औवन को उप्नत घनते री है 
अर्गी.क धर दडगे वह रविय/ है! और बूहरे पुरने रजत 
थह विन्‍णों को मिरखर टतहों जगह मगुर्व की चेयाओं धोर जे 
को नश बर्ष झर मच्प देता। थे द ली माँग मानवहाताद दी पृष्ठ ॥ै 
हैं कह मजदडयाद के शाटर मप्तां सबमाव के कया पहलुओं की 
अप्जरप करता ह4 6 मामकयछी ब्रश को तबी खाना दर 
लागू डिया ह हक + है जव अमाज वा है। 47 श्रपते चाए/४ (5 
आर की ट्ोइ फरर * लि। श्र खब कोरी मै झातों हा 
कदन्बर कर हर 4 वाद यह नो सबब या गऔ्रीर श्राव जाल है 
लक $ 7 7:27 को टाब हद्ाश्वा का झबाव 8 4 


















च्द 


स 
अहम की समस्याएँ 
(6 ए7क्रॉद्याड ण 5७०56 ) 

इम अपने लिए चाहे किसी भी नैतिक आदर्श को अच्छा क्‍यों न सम: 
किंतु उसको व्यवह्यार में लाना कठिन काम हैं। विशेष अवसरों पर नैतिक 
आदर्श को व्यवद्वार में ले गाना हो काफी नहों है और उसे लक्ष्य भी 

नहीं समभना चाहिये ? श्रच्या आदमी हर काम को करने के लिए. अपनी 
आदतों को पक्का घना लेता है । नकल या अविवेक बुरी आदतों की ओर 

ले जा सकता है; सोच बिचार कर आदतें बनाना और उन्हीं के अनुसार 

चलना जगा कठिन है। पिछले अध्याय में कहा गया था कि मनुष्य 

अपना पुन्निर्माण कर सकता है और बह जो कुछ बनना चाहता है उसके 

बारे भें कसी हद तक निश्चय भी कर सकता दै। यह बात मशीनी 
प्रवृत्ति रखने वाले ग्रालोचक के लिए. एक विरोधाभास है। अपने वत्ते- 

मान युग में हम मशीन ही को आदर्श समभले हैं) मशीन बाहर से 

सचालित द्वोती दै श्रौर ब्रिगढ़ने पर वाह्य साधनों से दुरुस्त भी की जाती 

है। यदि मशीन के साधर्म्य से तक करके निष्कर्ष निकाला जाय तो मशीन 

को संचालित करने वाली शक्ति में उद्देश्य होता है। मशीन को ठोक 

करनेवाले कारीगर का भी उद्देश्य होता है। यदि मनुष्य को भी मशीन 

समभा जाय तो उसको ठीक करने के लिए. विश्वकर्मा था ईश्बर जैसे 

कारीगर की अपेक्षा होगी ! किंतु हम एक ओर मनुष्य की व्याख्या करने 

के लिए. मशीन को श्रादर्श बनाते हैं श्रौर दूसरी ओर उस आइशं के 

तार्विक परिणाम की उपेक्षा करते हैं ॥ अ्रतण्व मनुष्य का मशोनोकरण 

बौद्धिक सिद्धान्त नहीं है और अइम का स्वभाव समभने के लिए उससे 

घचना चाहिये, नहीं तो उनसे हमारी खोज में बाघा पड़ेगी। अ्तणएबः 
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इस अध्याय में पहले तो अहम के स्पभाव पर विचार हित बाग 
जिसके कारण श्रम और पद्मायों में भेद होता है और हिए परम पर 
अपधर्म ( ध्यापप्रह पाएं ८० ) के मैतिक प्ररन पर वीचार हिए 
आयगा जिससे श्रइम का चत्रि निर्मित होता है और किए थे 
सकता है। 


१ अद्दय्‌ क्या हैं ? 

एम हर “९ ुफ्ेए प्येराए आएि शब्दों को रोजाना योग में 
हा हैं किंतु उनके श्र्थ में बदुत की अतंगति होती है। यह मेरी वीर 
है! की लाख हूँ? फैने भारय साय बनाया है! 'ुक्के चोट लग गो मे 
खाध्मसग्मानी है? मे श्रामशान है? श्रादि वाफओों में मैं ( बहस ) गर्ल 
का एक हो अपोग नहीं मिलता । थ्रदमः (पानी है) विभिष्न वराग्रो मे 
तिभ्निन्न ताद से झम्यन्थित दोता है। हमाग ४? हमाज में, परंप॥ 
श्रीमित स्पकि मे मिलने पर, श्र.र्विक दोष श्रारि में ध्रतितण ब[पट! 
रहता है । नैकिकता का निर्णय करने के लिए इमें “० (श्रम) री 
अंदुधित धारणा हे बचना चादिए ओर “मै” को सथूरता के शाप 
अमकते की चेय करनी चाहिए । “#ैए या श्रदम के सूटथात की पी 
भाप नहीं दी जासइती हि ह+िरि भी उसी दो विशेषयाओं को और ही 
किया ज सहन ई: और ने पिसेपदाएँ हैं श्राममोत्ग (६) 0707 
पंक्छव्ट चर चपमसबावन (४८ह त प्रध्टा/57) 

आस्मोत्सग 

धहत को नियत हीमाएँ नदों हैं। इस इवन में उपर के देसी 
पर दिशेघानय सग सकता है हित यह एड हरयिड हाथ है जाए ग्री। 
सिररन अटओ ढ) ते पिश्ियव हमार कड़ी है। नोगोविक (के है 
अपर दर चोर को पिरियव माह है। 6िई मातरी ही ४0५ 
सफदर दाद का करे लय जहों है। अहम शरीर की सील डी 
िश्डिर कराई नहीं ू7 64 वह सेट कद दर हि वे के श्ँ मदार 


$्‌ 


अहम की समस्याएँ श्ष््ज 


का ब्यक्तिल बनाती हैं ।? दूमरे शब्दों में अ्रदम श्रात्मोत्स्ग दै। अहम 
की यह प्रमुख विशेषता अनेक पहलुओं से देखी जा सकती है । 
निश्चित सोमाओं के बाहर अहम के उत्सगे का पहला पहलू पदर्थों 
के शान में मिलता है] हमें अपने शरीर का ही घनिष्ठ श्ञान होता है। 
शरीर को अहम द्वारा शेय वलु माना जाय या अहम का ही एक अंश £ 
विशेष अ्रिरुचियों और विशेष अवसरों के लिदाज़ से इस मश्न के दोनों 
उत्तर हो सकते हैं | कुछ शारीरिक अंग ग्रडम से अधिक घनिष्ठ द्वोते हैं । 
मनुष्य के निर्माण में कपड़ों का भी बड़ा हाथ होता है; नए कपड़े पहनकर 
लोग अपने को “नया आदमी” समझने लगते हैं। मनुष्य का अपनी 
मूल्यबान वल्लुओं से भी घनिष्ठ सम्बन्ध हो जाता है। 
यदि क़िछ्ठी की धुस्तक की पांडुलिपि या कोई जीवन भर की 
झेहनत का काम नष्ट हो जाय तो उसे लगता है जैसे कि उसी का 
नाश दो गया दो । कंजूस को अपना धन चले जाने पर ऐस् दी 
लगता है। यद्द सच है कि किसी मूल्यवान उस्तु के नष्ट हो जाने 
पर जी का बैठ जाना इस अनुभूति के कार दी द्वोता है कि दमें 
उस बरुतु से विद्दीन होकर जीवन त्रिताना पड़ैगा किंतु किर भी 
हमे यह सब्र होते हुए. अपने ब्यक्तित्व के सिकुड़ने या एक 
प्रकार की शत्यताका अनुभव द्वोता दै जो स्वयं एक मनोविश्ञनीय 
तथ्य दे।* 
क्री बस्छु के सो जाने पर इमें अपने “यक्तित्व के सिकुड़ने! का 
अनुभत्र तत्काल होता है और किसी नई चीज़ के मिल जाने पर लगता 
ै मानों इमारे व्यक्तित्व का घाव पुर गया हो । 
सामान्यतः यह दिखाया ज्ञा सकता है कि ज्ञान होने के समय अहम 
का पदों से आंशिक तादास्म्य स्थापित होता है। आम के पेड़ को 


! $ विलियम जेसस्, भिंसिप्रित्त भावू साइकॉलॉजी, जि० १, 
गरु० ३३३ ॥। 
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देखकर हम यह सोचते हैं | आम कब्र पर्ंगे। हमें आम के परेड झा 
बोध होता है और इम आएों के बारे में सोचते हैं क्िव हम ब्राम के 
पेड़ के बोध और आम के बारे में सोचने की चिंता नहीं कले। हम 
यह नहीं पूछते कि आम के बारे में हमारे विचार कब पढ़ेंगे क्योंडे 
आमों के पकने पर हमारा विचार अन्य बातों की ओर जा सकता है। 
नर क्या हम यह कह सकते हैं हि पेढ़ एक चौज दै और पेड़ के बरे 
में हमारा सोचना दूमरी चीज ! यदि ऐसा हो तो वे दोनों कैसे सम्बन्धित 
हैं! इस ज्ञान मम्बन्धी प्रश्न का साधारण उत्तर यह है कि मरे 
दिमाग़ में पेड़ का मानसिक चचत्र होता है जो पेड़ से समानता रखता 
है किंतु स्वयं पेड़ की भौतिक जगत में बाह्य सत्ता होती है। एव 
व्याख्या की आलोचना पर वाद विवाद करना इस पुस्तक के क्षेत्र के 
बाइर है। फिर भी कुछ कठिनाइयों को संचेत में देखा जा सकता 
है; (१) हम यह कैसे जान सकते हैं कि इमाय मानसिक चित्र ऐड 
से संवादिता रखता है श्रीर इसलिए इम उन दोनों की तुलना वैसे 
कर सकते हैं? (२) अपने मानसिक चित्र के आधार पर हम यह 
कैसे जान सकते हैं कि पेड़ की बाह्य सता है ? , (३) क्या मानसिक वित्र 
मिर में रहता है ? क्या हमारे लिर की विज्ञानीय परीक्षा से पेड़ के चित्र 
को जाना जा सकता है? नहीं । किंतु चँँड़े पेड़ में प्रालरिकता 
( 8002॥0- ) होती है इसलिए यह पूछना उचित है हरि यदि पेड़ की 
मानमिक चित्र बिर में नहीं द्वोता और उन दोनों में तादात्य नहीं होते 
तो हमें पेढ़ का बोध दोता कैसे है ? इसका एकमान समीचीन उत्तर वह 
है कि पेड़ और उसका बोध एक ही ज्ञान के दो पहलू हैं। तिदान्तीरशाय 
के कारण ही पेड़ और उसके बोध को अलग-ब्रलग समभा जाता है। 
शकाईयाँ, चाहे वे किसी प्र की क्यों ने दों, सैद्वान्तिक होती हैं ब्रौर 
उनमे वास्तविकता का किसी मात्रा तक खण्डन हो जाता है; अहम जैसी 
जटिल ओऔर श्रस्पाई इकाई के बारे में तो यह और भी सच है। 

दूसरों के अरदम से आशिक ताइात्य करने पर भी अहम हा धरती 
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सीमाओं के बाइर उल्लर्ग हो जाता है। विलियम जेम्स का कहना है। 
“व्यक्ति जितने आदमियों से परिचित होता है उसके अहम के उतने 
सामाजिक पढ द्ोते हैं | उनमें से किसी को भी चोट पहुँचाना उस व्या 
को चोट पहुँचाना होता दै ११ हमारे सत्ता दूससें के मानसिक चित्रीं मे 
नदी द्ोती बरन्‌ दम अन्य लोगों के प्रति कुछ रागात्मक प्रहृत्तियाँ 
रखते हैं। अनुशुल परिस्थिति में एक अहम का दूसरे अहम से नैसईे 
सम्बन्ध होता दे और यही उदारतापूर्ण कामों का श्राधार है | स्वार्थपर 
और उदारता मे यदांप मेल नहों होता किंतु यह आपर्यक नहीं दे । २ 
अहम का इतना विकास कर लिया जाता है कि उसमें अधिक से श्र 
लोगो की भ्भिरुचियों का समावेश हो सके तो उदारता आत्म अभिव्यां 
का ही एक पहलू बन जाती है | 

अन्य पदार्थों शोर अहम के घोध के साथ अहम को अपना बे 
भी दो सकता है। “आत्मन्‌ विद! ( अपनी आत्मा को पहचानों ) से 
बढ़ी नैतिक शिक्षा है।, श्रदम्‌ को जानने से ही स्वरसंचालन उत्तरदयि 
के साथ किया जा सकता है | 

क्या श्रात्मोत्वग का चौथा रहस्वतादी दंग भी है जिसमें श्रदम ईए 
से एकाकार होकर अपना व्यक्तित्व मट्ट कर देता है ! यह नैतिक क्षेत्र 
बात थे होकर धार्मिक ज्षेत्र को बात दै। रहस्थवादी के लिए आत्मोतत 
रहस्मवाद दया ही संभव है। 

कल्पना का काम (56 ए06 ०६ [79/&9072090॥) 

चूँकि सतुष्य कहयना कर सकता है इसलिए उसके लिए: आत्मोल 
संभव है। वेकल्यिक कामों का वरण कल्पना द्वारा ही किया जाता 
इसलिए कल्पना नैतिक चेतना या नैतिकता की एक प्रमुख शक्ति है।। 
भी कल्पना शक्ति सत्र लोगों सें समान नहीं होती और इसलिए, उर 
नैतिक श्रैय का भाव भी एक सा नहीं हो सकता। किंतु नैतिक बनने 
लिए कल्पना के खाय काम करता भी जरूदी है । जिस मनुष्य में कल्प 
नहीं होती वह अपने समाज की प्रयाश्रों के अनुसार चलता है। अर्ने। 
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होते में परम्यगगत सैतिकता का पान करना अच्चा है। ढितु परसगर्र 
धहलती रहती हैं और कभी कमी थे बुरे के लिए भी बदल जाती हैं 
और उस स्थिति में अतिक मापदएड हृद रूप से कल्यनां कर से वालों 
के द्वाय में ही रहता है । 
सानवताबादी नीतिशाखतर मनुत्य की, कल्पना द्वारा, दूरस्थ वसुत्रों, 
अन्य लोगों श्रीर प्राप्य आदरों से श्रप्ना तादान्म्य स्थाय्रद कर सकने 
की योग्यता को एक स्वयंस्िद्ध रत्य मानता है। इस तरह मानवतावाद 
वेन्थम और सेंसर फे “परमाणुवारी देलाभासः (00८ 296) 
को टीक़ कर देता है जिसके अनुसार मानवी चेतनता को श्राव्मपूर्ण तथ्य 
माना जाता था। चेतनता आात्म-पूर्ण कमी नहीं हो सकती। चेतनता न 
तो मानसिक अवस्थाओं का समुदाय है और न ही किसी चीज़ का परि- 
शाम या प्रतिक्रिया । जो लोग उसे मानसिक झआवस्थाओ्ों का समुदाय सम- 
भे हैं वे उसे निर्जाव बना देते हैं; जो लोग उसे परिणाम या प्रतिक्रिया 
समभते हैं थे यह भूल जाते हैं कि वह पदायों को उस व्यवस्था को किठी 
रह जानती है जो उनकी शर्त है। क्रितो कम की शर्तों में अन्तहीरे 
'तैना उस काम के निर्धारण में बड़ा महत्व रखती है चाहे उसका पहि- 
न न किया जा सके । सार्थक निश्चय उसी की आधार पर किये 
ते हैं. | 
आत्म-संचालन (526 फिव्लांगा) 
आत्मोत्त्ग सामान्य दृष्टि से देखने पर अराजक (गगरगांदए) 
| सकता है झौर उसमें विकास के किसो विशेष मार्ग को पसन्द करने छा 
दांत नहों हो सकता। श्रद्धा और अनुराग भी एक तरह का ग्रात्मोल्वर्ग 
किंत॒ कुछ अमुराग बहुत संकी्ण होते हैं। शराजकता को संभावनाएँ 
ऐप्य के श्रात्म-विकसित व्यक्तित्व और झत््मनियंत्रित चरित्र से सोमित 
गी हैं 4 चरित्र की परिभाषा में यह कहा जा सकता है कि बह नियमित 
गत के श्रनुखार अपनी स्वाभाविक थन्तर्प्ेयाओं का नियंत्रण करने 
पक स्थाई मनोभौतिक अजृत्ति है । चरि्वान्‌ होना ऐल श्र्य मे 
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आत्मोत्सर्ग का पाँचवा ढहु दै नियमित करने वाले विद्धांत च 
के घनि्ठ और सकिय अग बन जाते हैं [जो मनुष्य श्रपनी क्षा 
अन्तरपेस्णाओं के धवाद में सदा इधर उघर बहता नहीं रहता वह ६ 
व्यम्रों को दिशा निर्धारित करने और नैतिक दृष्टि से उनको सार्थक ६ 
चाले सामजस्य के किसी सिद्धांतकों अवश्य मानता है या ढँदता 
दूसरी ओर सामज्ञस्य के सिद्धान्त को अधिक कठोर और रूढ़ 
होना चादिये। “सामझस्वयूणं होने का अ्ये दर परिश्थिति में श 
सरद से अनुभव करना या काम करना नहीं है; सामझस्यपूर्ण हो 
अर्थ किसी श्रान्तरिक दृश्ेत्र को स्थापित कर हर परिस्येति में 
उतरना है। सामझस्य का श्र्थ अपरिवर्तनशील होना न होकर ज्ग 
इर परिवर्तन पर अपना दृष्टिकोण तैयार “रखना है।” मानवतावाः 
आदर्श दर स्थिति में “विभिन्न शन्तप्रेरणाओं में संतुलन घनाएं रखना दै 
५ धर्म और अधघर्म पर (095 ५४०७४ बाठे ए708 
यदि अच्छी और बुरी आदतों के लिए क्रमशः धर्म और १ 
शब्दों का प्रयोग किया जाय तो बाद विवाद आसान हो जाः 
ददुर्भाग्यवश घमे और अधर्म शब्दों का अर्थ बदल गया है। * 
का अर्थ ब्यमियार करना, छुथा खेलना, शराब पीना श्रातः् 
समझा जाता दै। ब्यापतार में बेईमानी करना, गमे मिज्ञान का 
था भुष्ती को अधथर्म नहों कुमका जात। धरम का श्र्थ ४ 
से बचना श्र सामाजिक समर्थन श्रात और परम्परागत मार्ग मर: 
यपन करना है। दाशनिक बाद विवाद में थम और श्रथम शब्दों व 
संकुचित श्र नहीं लिया जाता। धर्म या अ्रधम का श्र व्यक्ति के ' 
'की किसी प्रकार की खूबी या खराबी है अर्थात्‌ नैतिक कर्चा की श्रल 
जुरी कही जाने वालो आदते ह। 
'मुलमूतत और नैेमित्तिक धर्म (7759० शाप [08077९ 
जानतए्रथ्छ)े 
जिस तरह दूसरे अध्याय में नैतिक साथ्यों का मूलभूत और मैशि 
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व्यक्तिगत और सामाजिक घर्स 
अपने प्रति और दूसरों के प्रति सच्चा होने के भेद से अपने धर्मों 
ओर दूसरों के लिए. धर्मों का एक आवश्यक भेद उत्पन्न द्वी जाता है। 
अपने प्रति सच्चा द्ोता तो अपना धम है कितु दूसरों के प्रति सचा होना 
अपना और दूसरों के लिए दोनों धम दो सकता है। वैयक्तिक और 
सामाजिक नीतिशासतत्र के बीच कोई गदरी रेखा नहीं खीची जा सकती 
क्योंकि व्यक्ति के विचार, मूल्य और उद्देश्य उसके समाज से अवश्य 
सम्बन्धित होते हूँ । फिर भी स्पष्टता के लिए. बेयकिक शऔ्और सामानिक 
समस्याश्रों और मूल्यों में भेद करना अनुचित महों है। उदास्ता और 
न्याय सामाजिक है क्‍योंकि समाज के न होने पर उनका कोई श्र्थ नहीं 
रहेगा । किंदु दुछ ऐसी बातें भी हैं जो समाज से बिल्कुल अलग रहने वाले 
ब्यक्ति के चरित्र के लिए. अ्रच्छी हैं। 
कभी कभी श्रपने प्रति धर्मों को नेतिक समभने में सरदेह किया 
जाता है या उन्हें परोपकारबादी धर्मा' से नीचा स्थान दिया जाताद। 
कभी कभी भतुकतावश धर्मो' को सामाजिक ही समझा जाता है श्रौर 
व्यक्ति का कर्तव्य सदा दूसरों का या समाज का हित माना जाता दै। 
तेग्य वी इस भावष॑ना का खए्डन पहले और पांचवें अध्याय के विश्ले- 
दणों से किया जा घुक्ा है। जब हम किसी दूसरे फे प्रति श्रपना फर्तव्य 
स्वीकार के हैं तो हम (६) उस व्यक्ति का बुछ मूल्य मामते हैं 
(२) जिसको पूर्ण €प से प्रात नहीं किया गया है श्र (३) अपने 
में उसकी प्राम बरने वी शक्ति समझ हैं। द्विसी ब्यक्ति में ये सीनो बातें 
मानने पर ही हम उसके प्रति अपने कतेब्य को स्वीकार करते हैं। यदि 
अग फे प्रति और य श्र के प्रति अपने कर्तव्यों को स्वीकार बरताह 
पकितु उनमें कोई भी अपने प्रति कर्तव्यों को [स्वीकार नहीं करता तो श् 
और घ परससर एक दूमरे में तो मुल्य मानते हैं क्तु श्पते में नहीं। 
ये परतरर एक दूसरे में तो मृलयूत ऋच्छाई मानते हैं किंतु अपने को 
चाद् द॒ढ्ि से ही धब्छा सममसे हैं | यह घाव बड़ी असन्तोपजनक है 
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पिशेष है क्पोंके आत्मनियन्त्रण के बिना श्रन्य घर्मो का विकास नहीं किया 
जा सकता । 
आत्म-नियन्त्रण (5७ ए०एण) 

धर्मों में रुख्य न होते हुए भी श्रात्मनियन्‍्तण धर्मंगत और सुखी 
जोवन के लिए. जरूरी है। उसके ब्रिना चेष्ठा करके अनैसर्गिक धर्मों को 
पाना असम्भव है। प्रत्येक धर्म ग्रपनो विरोधी लालच पर विजय दोोता 
है। यूनानी दा्शनिकों ने निम्रह ( वुल्याएटट्ध॥0८ ) को प्रधान धमे 

» माता या और प्लेटो तो उसे अच्छे जीवन और स्थाई समाज की सर्वो- 

कम तो नहीं किन्तु पदली शर्त मानता चा | 

आत्मनियन्त्रण की विरोधी आत्मग्रनुराक है। आत्मअ्रनुगक्ति की 
मैतिक मर्यादा बताता श्रासान नहीं है कितु अत्यधिक श्रात्मश्रनुरक्ति से 
ब्यत्तित्त छ्लीण होता है। प्रयोग न किए. जाने से इच्छा शक्ति भर बुद्धि 
डुर्घल शे जाती है जिससे घोरे-घोरे उपभोग की च्मता ही नष्ठ हो जाती 
है। पालसन के अनुसार “निष्किय उपभोग से संवेदन-शक्ति निर्जीब दो 
जाती है और मुख के लिए. प्रबल श्रौर उत्तेजित करने बाली झनुभूतियाँ 
अपेक्षित दो जाती है जिससे ग्राखिरकार एक थक्षाव और मुध्ती की 
अ्रवस्षा आ जाती है; अंगों की शक्ति का हवस हो जाता ६ और जीवन 
दूभर हो जाता दै॥?१ इससे ख़तन्त्रता भी भष्ट हो जाती है। सदा 
अपनी इच्छाओं की पूर्सि में लगे रहने से ब्यक्ति उनका गुलाम दो जाता 
है । बेलगाम होने से इच्छाएँ बहुद अ्रत्याचारी हो सकती हैं | 

इच्छाओं के अत्याचार से लोगों ने श्रक्सर सांसारिक दुखों को 
तिलाज्जलि देकर रुन्याम ले लिया है। सन्यास वह नैतिक दशन 
श्र जीवनयापन की विधि है जो सुख को प्रधानल्‍ूप से बुर मानती है | 
कुछ लोगों को विरागी बनने में श्रान्तरिक सन्तोष मिलता है। कुछ लोग 
खफ्नी वाठनात्ं के अवाह में श्रासानी से बह जाते हैं | संसार के कुछ. 
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महान्‌ वियगी असाघारण वलवती प्राकृतिक इच्छादं और वागनाग्रों के 
रखने वाले लोग हुए हैं । 

आत्मसयम का लान उठाने के लिए बिरक्ति को पूरी तरह सीकर 
करने की आ्रावश्यक्ता नहीं है। शर्त का हल अच्छा है। वह कहता है 
कि सभी मुखों से बचना नहीं चाहिए वरन्‌ अच्छे काम वी ऐसी भारत 
डालनी चाहिए कि बह्ी सुखकर हो जाय । आदत पड़ जाने पर मुतकर 
हो जाती है और आत्मनियंत्रण की समस्या अच्छी श्राद्तें डालने थौर 
उनको मजबूत बनाने की ही समस्या है ) वरिलियम जेम्स का कदनां है हि 
“पत्रसे बड़ी बात अपनी शारीरिक व्यवस्था को अप्नना मित्र थमा लेगा 
है? और वह श्रच्छी थाद्तें डालने और उनको बनाएं रखने के चार 
गुर बताता दै : (१) “अ्रच्छे कामों को जल्दी से जह्दी श्रयत्री शारलें 
घना लेना चाहिए और द्वानिकारक कामों की ओर प्रदृतत होने से शझपते 
को रोकना चाहिए”; (२) “जब तक नई आदत जड़ न पकड़ जाय तब 
तक उसमें कोई अपदार नहीं करना चाहिए”; (३) “अ्वमर मिलते ही 
अपने निश्चय के अनुसार काम करना चाहिए और जिस श्रादत 
डालना है उसके उकमाने वाले दर मनोबेग से लाभ उठाना चाहिए५ 
(४) “अभ्यास द्वारा चेष्टा को जीवित रखना चादिए |?" मानती मनो- 
विजन पर झ्याथारित जेम्स का यह परामर्श बहुत महत्वपूर्ण है ।,वाह्वविक 
महत्व निश्चयों का न होकर डाली गई आदतों का ही होता हैं। चौगे 
गुर में जेग्स रिरक्ति तिद्धान्त वी सोमित व्याव्टारिकता को खीडार कटा 
है ; “रोज कुछ न कुछ श्रम्यास करना चाहिए जिससे श्रयसर झआाने पर 
उसका सामना पूरी तैयारी के साथ क्रिया जा सके 7 रे 

आत्मनियंत्रण के अ्रभ्यास के लिए हमें कहाँ से श्रारम्न करना 
चाहिए ! इसका उत्तर टल्सटॉय ने दिया है। जिस प्रतार अच्छे जौ 
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की पहली शर्त आत्मनियंत्रण है उसी प्रकार आत्मनिर्यत्रण को पहली 
ते उपपरास करना है : 


मनुष्य की अनेक इच्छाएँ होती हैं और उनता सफ्लता- 
पूर्वक सामना करने के लिए नींद की इच्छाओं को पहले लेना 
चाहिए क्योंकि अन्य जटिल इच्छाएँ उन्हीं के ऊपर फलती 
पूलती हैँ | शारोरिक सौदे, खेल रृद, थ्रामोद प्रमोद, गण्णबाज़ी 
आदि जटिल श्र रपउ साना, आवारागदी, यीनिक प्रेम नीच 
की शच्छाएँ हैं। इनमें से पदले नव वी इच्छाओं से प्रारम्भ 
करना चाहिए। यह प्रारम्भ वस्तुओं के स्वभाव श्रीर मानवी शान 
जी परपरा से निर्धारित होता है। 
जो झादमी ज्यादा खाता दे वह सुस्ती से नहीं लड़ सकता 
और जो श्रादमी आवारागई है बह यौनिक वासना से नहीं बच 
सकता | अतएव सारी नैतिक शिक्षाओं के अनुसार आत्म नियंत्रण 
ज्यादा पाने के विरुद अ्यांत्‌ उपवास से शुरू करना चाहिए,। 
आत्म नियंत्रण के बिना अन्य धर्म प्राम नहीं हो सकते; किंतु 
इमारे समय में अच्छे जोवन को प्राम्त करने के दर थे को दी 
नहीं भुला दिया गया दे वरन्‌ आत्मनिभ्रत्रण तक आने की पहली 
बातों तक की उपेक्षा कर दो गई है। उपवास को बिल्कुल छोड़ 
दिया गया है और उसे एक श्नावश्यक अन्धविश्वास समभा 
जाने लगा है।* 
यह याद रखना चाहिए. कि विरागी होते हुए भी यलरटॉपय विरक्ति 
के दर्शन का प्रतिपादन नहीं करता । बह मुखों को बुरा न मानकर उनके 
अनिवार्य परिणामों को बुय मानता है । खाने, यौनिक प्रेम और श्रामोद 


-प्रमौद भ्रादि के मामले में विरक्ति कोई राध्य म॒ होकर अच्छे जीत्रन को 
उन्नत करने के लिए श्र स्मनेयतण की ओर आने का फला कदम है। 
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इस परामर्श की रबर लोगों को समान जरूरत नहीं है। शर्ते आस 
साध्यों को पाने के साधनों को छमता पर हरेक को खयं श्रयना तिर्यर 
बरना चाहिए । 
घर्म और बुद्धि ( एताप्र० गाते [76९०४ ) हू 

मुक्रात बाम्तविक धर्म में बुद्धि का बढ़ा रुथान और हाय मानता था। 
साहस के साय यदि विचार न द्वो तो साइस मूर्खतापूर्ण हो ठकता है। 
बच्चे किपी ची ज्ञ से नहों डरते कितु दम उन्हें साइसी नहीं कह सकते । 
साहस में किस चीज से डरना चादिण और डिससे नहीं डस्ना चाहिए , 
इसके ज्ञान का बड़ा द्वाथ है। विचास्पूर्वक किया गया काम ही साइमिक 
कड्दा जा सकता ई | वास्तविक साहस शान का एक रूप है। ताइए में 
भविष्य निद्वित रदता है कि हम शान की एक ही किया से वर्तमान, 
भूत और भविष्य को जानते हैं और इसलिए उस शान के विषयों को 
भी एक ही होना चादिए। इस प्रकार साइध श्र अत्य धमों में बोर 
तीज भेद नहीं है। हर धर्म शान का हो कोई पहलू दे और उस शात के 
बाहर निरय्यक है। सुकगत सब धर्मों (470०5) की एकता पर जोर देता 
है। धमों का भेद राजनैतिक स्तर पर ही किया जाता है। जिन लोगों के 
पास ज्यादा बुद्धि नहीं है उन्हें अपनी इच्छाओं में दी संबम और संदलन 
स्खना चाहिए | ऐसा सामाजिक दृष्टि से ग्रावश्यक है ) अन्य घमम स्वलन्त 
रूप से दार्शनिक प्रइृत्ति वाले व्यक्ति में ही विद्यमान हो सकते हैं | 

बुद्धि और उत्तरदायित्व 

यदि बुद्धि का धर्म में बड़ा आवश्यक रपान है तो क्या मनुष्य कीं 
नैतिकता परखते समय उसकी बुद्धि की परख नहीं होती ! क्‍या उसे काम 
के परिणाम के ज्ञान का उत्तरदायी मानना चाहिए? क्या अनमिशता 
सैतिक दोप है? अ्रनमिश्वा को बहुत से लोग दो दशाओं में नैतिक दोर 
मानेंगे । जब >श्रनभिज्ञवा का कारण लाएखाही होता है जिससे चेश 
और ध्यान पूर्वक बचा जा सकता है या मूल नैतिक सिद्वान्त से ही अतः 
भिज्ञ होना नैतिक दोष है । हे 
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बहुधा अनमिशता को एक बद्दाना बना लिया जाता है। अनमनिज्ञता 
पर आपत्ति म करना निन्दनीय हैं! डब्ल्यू के* क्लिफोर्ड ऐसी अ्रन- 
भिज्ञता को पाप कद्दता दै + “अपर्यात्त श्रमाण के आधार पर किसो चीज 
मं विश्वास कर लेना इर समय, हर जगद, दर एक के लिए अनुचित हैं ।”? 
बह कहता है कि “ऐसे विश्वाों से बचना, जो इमारे ऊपर हावी होकर 
इधर-उधर भी फैल सकते हैं, हमरा कर्तव्य है |?* कितु इस कथन मे 
जरा भ्रतिशयोक्ति है क्योंकि दर महत्वपूर्ण मामले में पर्यात प्रमाण नह्दी 
मिल सकता । विश्वासों को रोका जा सकता है क़ितु कामों को नहों। 
ग्रधिक से अधिक पर्याप्त प्रमाण का होना एक अच्छा नियम है किंतु 
उसमें और बातें भी थ्रा जोती हैं। क्लिफोई उस व्यक्ति की भर्त्सना 
करता है जो अपर्याप्त प्रमाण के आधार पर अपने जहाज को मुरक्षित 
समझ कर समुद्र में मेज देता है। किंतु यहाँ श्रपर्यात प्रमाण के श्ति- 
रिक्त उस व्यक्ति को नीति भी बहुत दुरी द जिससे अन्य लोगो के जाने 
माल बा खत पैदा दो जाता है । यहाँ भी शायद अरततू का कहना दी 
डीक है कि झ्रनमिशतावश किए गए कार्मों के पीछे उद्देश्य तो नहीं 
खता! किंतु उन्हें श्रनिच्छापूर्वक किया गया नहीं कटा जा सकता श्रीर 
जब तक बाद में “दुर्य या पश्चाताप न हो? ठत्र तक वे अनिदनीय भी 
नहीं होने /!”९ जहाज-के दब जाने पर यद्दि उसके मालिक को बीमे द्वारा 
कऋतिपूर्सि से ग्रधिक रुपया मिलन जाय तो एक तटस्य दर्शक की दृष्टि में « 
जहाज फे मालिक बा काम खाररादी से क्या गया श्रीर इसलिए 
उद्देश्यदीन शे सबता है कितु पृर्णदया उसकी च्छा के विरुद्ध नहीं हो 
सकता [? 
बरस 'साप्य पी अननिशता? अर्थात्‌ नैतिक तिद्धान्त की अन- 
वमिश्ञता को बब्यग्य मानता है। दवा के घोले में किसी रो जहर दे देना 
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जी 
2484 मे अनर्नि द्दोः 
मिदानो रश्ता को. की 
बरतियों भें न वी ही रद 
क्या चुद वर्यात्र दै 
धरे अ्य पे (५ की खवशाक शर्त 
हो सादर इन दोनों बता में नह्दा दोनों 
च्ध्प्सा या में टैढि निर्दित रहती है और दस 
8 मानी रै । नीति पहली 
पे शशिण कर्मों में के पी 
५३ ३ृसरी बात में ठ आाएणा की से 
१६३ ह8 सतत है 
प्ले को नेतिक आचरण मस्तक मरने 
इक पढ़ वि से स्वाभाविक 
करऐं १ नैतिक होगा क्योंकि 4 
औती दे प्रति होने में वा 
श्प्ह्पो बपोकि ब्यन्कि के कसी वी 
क्ुभावगो शेपण ॥ पहँगा। द्‌ 
छप्तती ती है। यदि त््मा 
| दार्थ यह दोगा र्चुः 
है व बा बुदि अभिय्र्ति होंगे क्के 
पुत भेय बेर दे 


चद्मर दो समसस्‍्वाएँ: श्पर 


मां से सच्छन्द दोरुर समाज पर शासन करेगा और उसका श्रेष् गुण 
उस्ती बुद्धि हो होगा। उसकी सिद्धि के खिए दजारों 'गुलामो' की बलि 
भी महत्व नहीं रुपतो | प्रोर्सर पाइट की व्याझा अधिक मानवीय है । 
उसमें बुद्धि के अनुमण्ण द्वास अ्रने को जानने! से सभी लोगों फे उन्नत 
होने की झाशा है! 

संभव दै कि नीत्शे दी निर्॑यता बुद्धि को परम द्वित मानने का ही 
लार्रिक परिणाम हो। यदि मैतिझता को दद्धि से ग्रारोगित ने किया जाय 
तो भ्रधिक बुद्धिमान व्यक्ति के अ्रधिक नैतिक होने का कोई श्रनुभव- 
निसपेक्ष श्रमाण नहीं मिल सकता। यदि उसको प्रशसि मानवतावादी दै 
तो उसकी बुद्धि का रिक्वान प्रोफेसर पाइट द्वारा श्रतिपादित मानी नैतिकता 
को ओर हो होगा। किंतु बुद्धे का सम्पर्क युद्ध, निर्दयता और स्वार्थ से 
भी हो सकता है । बुद्धि भौर अच्छी प्रदत्तियों में ग्रावश्यक सम्बस्थ समझ 
भैठना मनोविशानीय तथ्यों का श्रति साथारणीकरण मात्र द्वी है। श्रपेदा 
तो किसी द्ोशियारी से किए गए भेद वी है | बुद्धि प्रशंसनीय दे चादे उसे 
बुरे साथों में ही क्‍्यें। न लगाया जाय, किंतु इसका अर्थ यद नहीं है कि 
बुर बुद्धिमान व्यक्ति भी प्रशंसनोय दै। बुद्धि का नैतिकता से श्रांगिक 
(०००४८) सम्बन्ध दे किंतु बह तादात्व (66॥009) नहीं दे । यधावि 
शुद्धि को नैतिकता से विल्‍्कुल अलग नहीं क्या ज्ञा सकता किंतु फिर भी 
उनमें मात्रा का श्रन्तर होता है। रप्ट चिंतन फे लिए उन्हें दो श्रलग 
अलग बातें मानना चाहिए । 

इस मामले में प्लेटों का हल श्राधिकत सम्तोपजनक है। यथार्यवादी 
होने के नाते वह असफल या दुसमय परिणामों से बचने के लिए बुद्धि 
का शिक्षा द्वारा विकास करने की आवश्यकता को समता था। बुद्ध की 
भाँति प्रवृत्तियों और मनोभावों की शित्ता नी जरुरी है। 'रिफ्लिक' के 
प्रारम्भिक भाग आधारभूत शिक्षा के प्रश्न से भरे पढ़े हैं। उचित शिज्ञा 
के लिए बच्चों को शैशव से ही उचित संगीत, कहानियाँ और शारीरिक 
सामक्षत्य सिखाना चाहिए । श्राधुनिक मनोविशान की दृष्टि से उन पर भरन- 





श्दर नोतिशाख्र का आलोचनघ्मक परिचय 


उठाए जा सकते हैं; क्ति उनकी नोंव में जो तिंदधास्त है पह हीक़ है। 
यदि मनुष्य वी बरद्धि को सामाजिक और वैषक्तिक धट़े से भ्रन्ले साधों 
की शोर प्रश्त करना दे ठो उसका प्रारम्भिक अदृस्थाओ्ों से हो उचि। 
यार्षे निर्देशन करना चाहिए। बुदि अच्छे जीवन में श्रारपर होते १५ 
भी ग्रस्छे जीयन का सास सार नहीं है। 


& 


सामाजिक न्याय की समस्या 


स्रमानिक प्राणी होने के नाते मनुष्य अपने जोवम निर्वाह फे लिए, ही 
अहीं बरन्‌ अपने विचारों, मूल्यों श्र उद्देश्यों के लिए भी अन्य लीगें 
आर संस्थादं पर, जिनसे बह सम्बन्धित होता है, निर्भर रहता है इसलिए 
बैयक्तिक श्र सामाजिक नीतिशाश्र में कोई गहरा ज्िच्छेद नहीं दो 
सकता अन्य लोगों के प्रति अ्रपने कर्तव्यों की उपेज्ञा करके आत्म 
मुधार या आत्मविकास का कोई आदर्श फलीभूत नहीं हो सकता। इसी 
प्रकार पहले अपने उद्देश्यों को सुधारने की श्रोर ध्यान मदैकर समाज 
की उन्नति की बात करना निरर्थक भावुक्ता मात्र है। अपने निजो जीबन 
और सामाजिक च्षेतर दोनों में मूल्यों की सिद्धि करना एक ही मैतिक बात फे 
दो पहलू हैं। फिर भी कुछ मूल्य प्रधानतः सामाजिक ही होते हैं और 
उनमें, से न्याय अपनी तव्स्थता के कारण सउ्से प्रमुख है । 


१, न्याय का अर्थ 

पहले अध्याय में नैतिक विवेक के कामों का विश्लेषण किया गय 

था | उस विश्लेषण के अनुतार सा नैतिक विवेक नैतिक भश्न के दोन 

पक्षों की श्र से दी गई युक्तियों से कुछ और भी होता है। बह युति 

देने की निपुणवा न होकर प्रस्तावित वरण से पैदा होने वाली स्थिति : 

कल्पनात्मक शम्त्ृंष्टि रखना है। अपने वर्तमान श्रहम का भविष्य व 

- किसी स्थिति में प्रलेपण करना अपने अहम की वास्तविक सीमाओं ' 

यादर जाना है; इस अ्छेपण द्वार हम अपने वर्तमान अहम का भविष् 

अहम से श्रादर्शात्मक तादात्म्य जोड़ते हैं शरीर उसे वरणीय और अच् 
समभते हैं । 


हि 


श्द४ड नीतिशाख्र का आलोचनात्मक परिचय 


अैनिक अन्तदंशि को अपने भविष्य की ओर दी न लगाकर दूसें के 
भविष्य की ओर भी लगाया जा सकता है। दूसरों के भविष्य के मामले में 
हमारी कल्पना का विषय वह अहम नहीं होता हम जिसको पाने या बस्य 
करने वी आशा करते हैं; दूसरों के भविष्य से इमारा वादात्य बालक 
न द्ोकर एकागी और आदर्श रुप में ही हो सकता दै। हिर भी 
चेष्टाएँ मनोविजानीय दृष्टि से समान है : दोनों में कल्पना द्वारा . मर 
और 'ग्रभी? से बाहर जाया जाता है। रेनोवीर ने नैतिक विवेक कि 
सामाजिक पक्त वी निम्नलिखित व्याख्या दी दै : 
समान या बय़बर होने फे कारण कर्ता अपने पारसरिक 
बादों पर विश्वास करेंगे; उनका यद्द विभक्त तदातय और एक 
ब्याक्ते के रथान पर दूसरे का होना बौद्धिक दृष्टि से सदा संभव 
और इससे उनमें दुपद्दी ठम्बन्ध दो जाता दैजो स्यवद्दारिक हें 
के लिए. श्रन्तखितेनीय दे । तदनुतार जब कोई ब्पकति जैतिऊ 
कर्तव्य की श्रनुभूति करता द तो उसका इव्य उसी फे प्रति 
नहीं होता...और वह उसी की वैषक्तिक नैतिक म्पिति तक ही 
समात्त नहीं हो जाता बरन्‌ उस कतंव्य दूसरों फे प्रति भी 
दोता दे जो तब तक बना रहता है जब तक उनमें परिर्तेन 
नहीं हो जाता क्योंकि दूसरे व्यक्ति के बृइल जाने पर ही इमफे 
प्रति इम,रा कोई कर्तव्य नहीं रहता । इसे पारशरिका में 
मतिक सम्बन्ध और स्थायित्य है। गैतिक इप्टिकोण में दो स्यि 
एक हो होते हैं हिंद इसमें विशेषता इदनी दी होती है हि 
एक व्यक्ति के दो पढे होते हैं ।' 
आवनाओं में बद जाने बाला श्रादमी श्रपनी उन्हीं भायनादों का एम 
सन बर सकता है डिनका बह धन्य लोगों में विकार करता है या वह प्रति" 
इस्दीं भावनाओं और धन्य ध्यतियों को आवश्यकतातों से विश दोष 


न 
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ओर उनकी परवाद ने कर अपनी भावनाओं को ज्यादा मूल्य देसकता है। 
कुभी कभी हमें ऐसे लोग भी मिलते हैं जो दूसरों में उन भावनाओं को 
प्रेरित करते हूँ जो उनके लिए स्वश्न हानिकारक द्ीती हैं। ये टोनों प्रकृ- 
त्तियाँ सामाजिक नैतिकता के लिए, अच्छी नहा हई क्योकि बे दोनों निहित 
प्रतियोगी मूल्यों पर ध्यान नहीं देतों | बौद्धिक व्यक्ति के लिए. अपनी 
और दूसरों की भावनाओं का एक सा मूल्य होता है जब्र तक कि उनमें 
अहम के भेद के अलावा मूल्याकन में अन्तर डालनेवाला और कोई भेद 
न हो । बौद्धिक दृष्टि से व्यक्तियों का एक सा मूल्य हैं और उनके मूल्यों 
का साथेक भेद उनको विशेषताओं के कारण ही हो सकता है। सार्थक 
भेद वेशेपणिक दोते हैं, सर्बनामक नहों | 

न्यायप्रिय व्यक्ति तादात्म्य के आधार पर ही प्रतियोगी मूल्यों की परख 
और निश्चय करता है | न्याय का चाहे कुछ भी श्र्थ न हो लेकिन उसमें 
बिपय सापेक्षता अवश्य रहती दै। न्याय निस्त्रार्थता से और कुछ भी है 
क्योंकि निस्‍्तार्थ व्यक्ति भावुक और अबौद्धिक भी हो सकता है। न्याय 
की इतेशता, सच्चाई और उदारता इन तीन कम पूर्ण विषयसापेक्ष सामा- 
जिक धर्मों से तुलना करके उसके अर्थ को और भी स्पष्ट किया जा« 
सकता है। 

तीन अपूर्ण धर्म (४70065) 

कुछ दाशंनिक वितरणशील न्याय ( पैडतएएँए6 ]पछ/०९ ) 
के आदि की व्याख्या कृतहता को भावना में पाते हैं। न्याय के विकास 
वी संभावना निम्नलिखित सिद्धान्तों को क्रमिक स्वीकृति में मानी गई है :% 
(१) "यदि कोई हमारे साथ श्रच्छा काम करे तो इमें उसका बद्रला 
ज्ुकना चाहिये ” (यह साधारण कृतशता का सिद्धांत है) (२) “इरेक 
व्यक्ति को अपने प्रति किये गये अच्छे काम का अच्छा बदला देना चाहिये 
(इसे सद्दानुभूति पर आधारित कृतहुता कद्ा जा सकता हैं); (३) “किसी के 





१ हेनरी सिज्ञविक द्वारा, (मेथड आाव्‌ एथिक्रस ३, २) 


८६ नीतिशाश् का ग्रानोननान्मक विरिविय 


प्रच्चे कम का के ने फिसरी दर्द श्रच्चा पतला नुझता ही चाह 

(यह इकआता का >गरक रू 8) (४) 'दरेर को उसकी स्ोग्यता छे श्र 

और मिलना नाट्य (यह स्याय का भन्यपिक् सोझत हुप ह)। इन 

बातों से स्थाय के भर पर चाह कैसा हो बकरा क्यों न पढ़ता हो हित 

रनमे सयात के सिकमितू रू और कतजता के शर्य में कोई दल्दर नही 
पढ़ता । 


समग्र मिल मज़े तो शनगता और प्रेम की मा वो अपनी माँ को बच 
की ही होगो किठु गादविन के टजुमार न्याय की माँग देश से) 
है क्योंकि उससे देश का अधिक हित हो सकने की हंभाषना है 
या अपने हितपो के प्रति डैतश होना न्याव-संगत नहीं है! गॉटविन के 
वक्तर है, नहीं है । न्याय की माँग बौद्धिक बरस करने की है; और बौदिक 
ड्टि से हितिपी की योग्यता समान है चाहे उसने हमारा हित किया हो वा 
किसी दूधरे का । व्यू और ढोई दूसरा आदमी बपने अपने हिवपी को 
'सन्द करने में उचित नहीं हो सुकते क्योंकि कोई आइमी एक समय ही 
अपने पड़ोसी से अच्छा या बुरा नहीं हो सकृता। मेरा नहीं बरन्‌ एक 
मतुष्य का हित करने के नाते मेरा हितेपी अरंधा का पात्र है।?' इसे 
अकार गॉडिबिन झतज्ञवा का विरककार भी करता है क्योंकि “कृतझता एक 
ऐसी भावना है जिससे दम किछी मजुष्य की उपदेयता या मूल्य के 
िरिकत भी उसको अन्य कारणों से प्तन्‍्द कर सकते हैं । जो बात हमारे 
लिए भ्रच्छी है वह इलरों के लिए अच्छी नही हो सकती और इतलिए 


) विजियम गॉथविन, ऐन इन्सवायरी कंतनिंत पॉकिरिक्त गरित्स; 
"इ० २, परि० ३ ५ 
कप 


है 


सामाजिक न्याय वी रुमस्या श््छ 


यह दृश्कोण स्टोइकों के दृष्टिकोण से मिलता दै जो अपने समीपवर्तोी 
खोगों के प्रति किसी विशेष कर्तव्य को नहीं मानते थे. न्याय की परिभाषा 
कैसे ही क्यों न दी जाय पर अधिकांश लोग उपयक्त स्थिति में कृतशता 
को प्रधानता देंगे। घेन्यम ने न्याय वो इस सामान्य दृष्टिकोण से समन्वित 
काने की चेश की है। चेंकि हम अपरिचितों की अपेद्ा अपने समीपवर्त्तो 
* लोगों की आ्रावश्यकताओों को अधिक समझ सकते हैं इसलिए हमें उनका 
ध्यान पहले रखना चादिए चाहे वे उसके पात्र दों या न दों, क्योंकि दम 
इसी तरह जगत में सुख की वृद्धि कर सकते हैं। वेन्धम की युक्ति से 
यही पता चलता है कि म्याय की पूर्ति उससे कम कठोर भावनाद्रों से की 
जानी चा्दिए: जिनका परिणाम तत्कालिक होता है। किंतु फिर भी अनेक 
हियतियों मे न्‍्याव और कृतशवा को समन्वय करना कठिन दै और उनमें 
से गॉडविन का उदाहरण भी एक ऐसी ही स्थिति है। 
भक्ति (09०५५) कृतशता से अधिक श्रवैयक्तिक है इसलिए, न्याय 
हो उसके अन्तर्गत करने की माँग की जाती है। भक्ति में प्रतियोगी बातें 
न होने से उसकी बौदिक परीक्षा बी आवश्यकता नहीं शोती इसलिए 
उसे न्याय की श्रपेद्ा श्रादानी से समम जा धकता है और उसकी प्रशंसा 
बी जा सकती है। दूसरे एक सीमित क्षेत्र में भक्ति एक प्रकार फे स्याय 
का आधार हों सकती है| डाकुश्रों के गिरोह में भी भक्ति होती है और 
इसलिए, उस गिरोह में न्याय को कटोस्ता से लायू किया जा सकता है। 
इसी प्रकार देशभक्ति भी एक भ्रेष्ट घमे है। नैतिकता का पूर्ण श्रभात्र होते 
हुए भो देशभक्त यना जा सकता है। किनु फ़िर भी भक्ति के मैठिक महत्व 
वी उपेत्या नहों करनी चाहिए। रॉयस ने अगनी पुस्तक१"फिलॉसफो आज 
लॉयपह्टी' में यह छिंद किया है कि सामाजिक झादशों के प्रति श्रभिक से 
अधिक भक्ति होने पर ही न्याय को सिद्धि हो सकती दै। रॉयस के अनुसार 
म्यार सारी मानव जाति के प्रति भक्ति रसना है। 
स्वाय और उद्रता में मे३ को देखना चाहिए। उदार होना मनुष्य 
की एक मूल्यवान प्रवृत्ति है। उदास्ता के बिना न्याय या दो निर्यक या 


श्ष्र नीविशासत्र का आलोचनात्मक परिचय 


सकुचित ही रद जाता है | न्याय और उदारता में कोई असंगति मं है। 
इम कुछ लोगों को उनकी भौतिक दशा सुधारने के लिए उचित भाग दे 
सकते हैं कितु कुछ लोगों को उसके अतिरिक्त अपना वैयकिक प्रेम भर 
बढ़ावा भी दे सकते हैं। भावुकताबश उदारता को न्याय वी पूफद 
मानकर उसे न्याय ही समर बैठना खतरे से खाली नहीं है। उदार 
को न्याय समभने से आ्रादमों स्वार्थथश होकर भी उदार बन सकता है। 
उदारता, भक्ति, कृतज्ञता और प्रेम से अलग न्याय केंया टै! शत 
प्रश्न का एक उत्तर तो यह दै कि न्यायप्रिय व्यक्ति “तटरप होता है ब्रौर 
बह जिन-जिन श्रथिकारों को सद्दी मानता है उन्हें सन्‍्तुष्ट करने की समान 
चेश करता है श्रीर अपने व्यक्तिगत पक्षपातों से प्रभावित नहीं होता /”" 
न्याय पर श्राधारित समाज यह ई जिसमें किमी विपयनापेज्ष दिद्वास्त ले 
आधार पर सबको हिस्सा मिलता है और उनके श्रपिकारों को सन्दशिग 
जाता £ै। यह परिभाषा बहुत विशद्‌ है श्रौर इसमें विषयतापेल सिद्धान्त 
के बारे में मतमेद उठ सकता दै | न्याय को अधिक उपयुक्त परिभाषा 
लिए इमें उपयोगितावाइ पर एक दूसरी दृष्टि से प्रकार डालना पढ़ेगा। 


३. उपयोगिताबादी मत 

उपयोगितायादियों के सामाजिक नीतिशाख्र का विपयसापेद्त तिद्वालि 
#“अआविक से श्रथिक लोगों का श्रत्यविद सुर” है। दस सिद्वात्त ड़ 
हार्िक कठिनाइयों तथा अन्य बातों पर तीमरे श्रष्याय में प्रकाश गला 
जा चुका दै। प्रस्तुत श्रध्याय में उपयोगितावाद के सामाजिक पे पर 
विचार डहिया जायगा । 

मानवतावादी सिद्धात्त 

मिल वा कदता ई डि “दिखा के मुलदसे नियम में दपपोगियाशी 

नरपटशाख का अडुर निदवित है। दूससें के राथ वही कला को हम बरी 


१ तिज्विक, वही ए० २६८ 


सामाजिक न्याय की समस्या र्प् 


साथ करवाना चाहते हैं, अपने पड़ोसी से अपनी ही भाँति प्रेम करना, 
+ इसमें उपयोगिताबादी नैतिकता का श्रादर्श पूर्णतः विद्यमान है ।" मिल 
का यह कथन बहुत बड़ी सीमा तक झूठा है। ईसा सुखवादी नहीं थे और 
उनका उद्देश्य भी उपयोगिता” नहीं था। ईसा के लिए नैतिकता 
उपयोगिताबादियों की भाँति इगदों और पर्णिमों में न होकर छृदय बी 
शुद्धता में होती थी । हाँ, उपयोगिताबाद का मानबदावादी पहलू ईसा वी 
शिद्वाओ्रों से ऊपरी समानता रएता है। 
लेए्मी वेन्धम ( १७४८-१८३२ ) विधान का रिध्यार्यी श्रौर शासन 
ब्रणाली क) सुधारह था । शावश्यक वैधानिक मुघारों को नॉय फे लिए 
ही उसने अपनी मैतिक धारणा को प्रतिगदित किया था। श्ौधोगिक 
जाति फे थाने से तत्कालिक मजदूरों को भयानक दुर्दशा दो रही थी चर 
सलालीन विधान को सुधारने ऐे लिए किसी ब्यारकत सिद्धान्त की श्राव- 
श्यक्‍्ता थी। बोई सिद्धान्त ब्यापक तभी हो सकता है जब बह सब लोगों 
पर लापू हो औौर चेन्धम ने ऐसे दसिद्धाग्त को मुखबराद मे ही पापा। 
लिद्धान्त बा महल तनी है जब उसे विपदसायेज दंग से निर्धारित किया 
जा सके झौर बेन्थम ने यह दिपयसापेछुता “अत्यधिक छोगो के: झत्यधिक 
सुख” से पाई। 
कि राजनैतिक झधिदार रखने बाले लौग “अत्पथिक लोगों फे 
अयणि+ मुण" के छाए से संचालित नहों होने 
शासन बी हुए झूग्या और कानूनों का उर्ेश्य प्रश दा 
धल्यणिक सुर भे दो$र शासन बरने पालों बी पअ्रत्परथिति मुख 
होता है। शाणत सारेशनेह अमभिसणिका रात ने रख बुद्ध 
लोगों कौ भझनिरचिरों का ही स्पात्त राश्वा ९ै। उन दुछ लोगे 
गा उप्र जयईरो दूसरों पे: झधिवागे वो धुनना रा दुरसना 
हो चैता ई।१ 


॥ इस्ए्स, हि घिध्री ऋाद सूजिसस्लेशन (हाट मं सो 
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(4 चारा 
होना धामतय शाह ऊक्म के द्जह परन्पग में 
दाग मृ।ह हरना बाइक का 4 श्राह:ता इफाची की! 
पा;ण : लक के उसे मानती सका #% हामन्‍्य क्षिषमों पर छाप 
देना ऋाएज श्रीर दूगर उम्र परिसित दातों प् ध्राधारित मिद्न्तों ; 
सक तंना चादए । 

मानव सग के आमान्य विग्रमों को कैन्थम मुखपादी सनगेरिन 
के श्ान्मरत्तत मिद्ठानत में बात है विम कर कैमरे भ्रथार में दिचार 
डिवाजा नुझ ६ / बह मानय श्राचरण के हारे पलुब्रों, डक्ित- 


सामाज्ञिक न्याय दी समस्या 
कोइ काल्लनत 


(ए०9०अंधणा ) को ऐसा होना चाहिए जिसका विपय 
बात न हो + 

कर्तव्य और अधिकार (09॥840०7७ 5050 िह्ठा।8) 

मैतिक चेतन में सत्रस कल्पित बात 'क्त॑व्यः है। 'क्तंब्यः शब्द जिस 
बास्तत्रिकता की शोर सकेत करता है उसे दुख और सुख की अनुभति में 
दूँढ़ना चादिए। “किसी काम को एक निश्चित ढग से न करने पर यदि 
कुर्ता दुख का अनुभव करे तो उस काम को करना उस व्यक्ति का कतेब्य 
है।” हर कर्तव्य के पीछे सुखबादी अनुश्ञति रहती है श्र्थात्‌ उसको न 
करने से टुख़ होता है । वैधानिक और नैतिक कर्तव्यों में केवल श्रनुशाति 
(&॥०0०४) का ही अन्तर द्वोता है। वेघानिक कर्तव्य वह है जिसमें 
"शारीरिक, राजमैतिक या आर्थिक दुख सहना पड़ता है और मानसिक 
पीड़ा होना या अपनी और दूसरो की दृष्टि मे गिर जाना मैतिक कर्तव्य के 
बिन्द हैं । 

कर्तव्य! की भाँति अविकारों! की घारणा भी कश्पना मात्र द्वी है। 
यो अठशति एक व्यक्ति में दूमरे के प्रति कठ॑व्य स्थापित करदी है वही 
इस दूसरे व्यक्ति में श्रधिकारों को स्थापित करती है। अधिकार क्या दै १ 
मनुष्यों के अधिकार पाने, छिन जाने या छोड़ देने की बात कही जाती 
है मानो अधिकार मुट्ठी में ले सकने बाली कोई चीज़ हों | यह श्रलकारिक 
भाधा है और अधिकार शब्द का तत्र तक कोई निश्चित अर्थ नहों हो 
रुकत! जय तक कि उसके साथ राजनीतिक! विशेषण को न लगाया जाय | 
राजनीतिक अधिकार रखने का अ्रय॑ “किसी यथातथ बात को या शासक- 
वर्ग की उन परदवत्तियों को स्वीकार करना है व्यक्ति को बिनका लाभ उटाने 
का अधिकार है।” कितु “प्राइृतिक अधिकारों” में ऐसी कोई यथादथ 
बात नहीं होती । “प्राइतिक श्रधिक्वार से किसी व्यक्ति की दशा मुघर 
नहों सकती चादे उसको वह अधिकार प्राप्त दो या न॑ हो ।० जब हम यह 
बद्दते ई कि अमुक व्यक्ति का अमुक भूमि के टुकड़े पर ध्राइतिक अधिकार 
है ठो दमारा तायये यह होता है कि “हमारी राय में अमुक व्यक्ति का 












डाय सुदार करना चाइता था [ 
चारडिएँ ; रुक की उठ मानी खनाव के रमान्य नियमों पर छाजरारि 
डीठा चाहिए और दूसरे उम्र इल्पित छाठों पर आधारेत लिदास्दोंसे 
हुक होना चाहिए 

आनदी खबाय के सामान्य वियमों को बेन्थस मुखडादी मनोविदन 
के श्राम- क्रय मिद्वान्त में प्रादा ई जिस पर तलरे अ्रध्यात में रिचार 
रिवाज चुद ६। यह मानती आवरण के खारे पहलुओं, डवित- 
थ्डवचित, स्थाय-ब््याव शादे के सारे सरपरईडों को इसी क्सौरी पर 
4गा था श्रीर दफा विख्वास था कड़े बह कम से कम राजनीती बोर 
विवात पर लायू होते थाली नैतिकता की धारणा को कल्पनायों के उत 
॥दण में शुछ्ठ का लेगा जो उनकी सत्य से अमित किए थी । 

कशपनार्थों पर आकरमरप (उफ्रल 4%ल८६ ठघ गला०ार) 

कसम कानून, दर्शन, धर्म ओर चितन के अन्‍य क्षेों में बहुत मी 
था बाओ की सना को मानता या | गति, आबता, क्तेन्‍क, श्रपिकार, 
श्रध्यर्प, इमानदाके, सौदे थौर मन की शर्तियाँ थरारि ये सप कशि। 
बातें है है। ये मार शब्द पाँदों दख्धियों से आदय हो मरे याली मिसी 
अीज को नहीं बता! हाया के नियमों से ईथकर हैग ऊरहें सजा 
भांति हमकते लकोे हैं अब के हिसी चीज की महान नहीं ही । 
विधान और राजनरी में इक शब्दों रा मचुर अप्रोग होठ है, श्रकरत 
वेबस मै इन शब्दों... * जिए पहले एड करिए 
धरा थी का चाट अनुसार डिश तिशा 


का 


सामाजिक न्याय बी समस्या ॒ 


न्‍ 
(छ09०अंपंणा ) को ऐसा होना चादिए. जिसका विपय कोड काल्‍्पत 
बात न हो * 

कर्तव्य और पग्रधिकाए (00॥एछ075 शाते (राह) 

नैतिक क्षेत्र में सबसे कल्पित वात 'कर्तव्य? है। कर्तव्य! शब्द जिस 
वास्तविकता की श्रोर संकेत करता है उसे दुख और सुस को अनुमूति में 
दूँढ़ना चादिए । “किसी काम को एक निश्चित दया से न करने पर यदि 
कर्ता दुख का अनुभव करे तो उस काम को करना उस व्यक्ति का कर्तव्य 
है।” दर कत॑व्य के पीछे सुखबादी अनुज्ञत्ति रहती है झर्थात्‌ उसको न 
करने से दुख द्वीता दै। वेधानिक शरीर नैतिक कर्तव्यों में केबल अ्नुशसति 
(इ०॥८प०४) का ही अन्तर होता है। वैधानिक कर्तव्य वह है जिसमें 
'शारीरिक, राजनैतिक या आर्थिक टुख सदन्या पड़ता है और मानसिक 
पीड़ा होना या अपनी श्रीर दूसरो की दृष्टि में गिर जाना नेतिक कर्तव्य के 
चिन्ह हैं। 

“कर्तव्य! की भाँति अ्रविक्रारे' को धारणा भी कल्पना मात्र ही है। 
जो अनुशतति एक व्यक्ति में दूसरे फे प्रति कर्तव्य स्थापित करती है वही * 
उस दूसरे व्यक्ति में अ्रधिकारों को स्थापित करती है। अविकार क्या है $ 
मनुष्यों के अधिकार पाने, छिन जाने या छोड़ देने की बात कही जाती 
है मानो अधिकर मुद्री में ले सकने वाली कोई चीज़ हो | यद ग्रलकारिक 
भाधों है और अधिकार शब्द का तब तक कोई निश्चित अर्थ नहीं दो 
दुकता जब तक कि उसके साथ राजनीतिक! विरोषण को न लगाया जाय | 
राजनीतिक अधिकार रखने का झर्थ “कसी यथादथ बात को या शासक- 
यर्ग की उन प्रवृत्तियों को स्वीकार करना है व्यक्ति को डिनका लाभ उठमे 
का अधिकार है।? कितु “श्राइविक अधिकारों? में ऐसी कोई यथातथ 
बात नहीं दोती। “ध्राइतिक अधिकार से किसी व्यक्ति की दशा सुधर 
नहीं रुकती चादे उसको वह अधिकार प्राप्त हो या न॑ हो ।? जत्र हम यह 
बह हैं कि अरयुक व्यक्ति का अमुक भूमि के दुक़ड़े पर प्राकृतिक अधिकार 
है तो दमारा ताल यह शेता है कि “हमारी राय में अमुक व्यक्ति का 


६2० तप 
भीयाओ से ब्ररविस्मक पपरा 


५ हे की ३१ सतपद पु हे दी डी हा ले है हें 
हे वण यों, #करकेक ५ लिन शिएयों हे रात है हुई 
करे के दिए दूत 4 का उसगी सामेवि वीइन 
अपर इ१ कप ३ किक इदपभ्था हा पद्म हेसा है उसे 
िइभनें की अपर बह ही शे सफ जे । की इरमरदा 





है चलप बा0 है। केक रैक्‍ति झरने दिकालिश 





पर 9008 हो उठे पमभए सबप दे पम्प लिये मे दर 
डीवा बंध दर दूपरे उसे डे छालों कर आशय दिस 
हक होथा परिर | 

५. परों सन्या है बामत्य तियमों हो केंदन इताों मोर 
हे झामरएय लिरापत में शाह है हित पर करे अनार में कि 
विए्रश धुध् है। बह मानों आवस्य के थरेशहुओं, उसे 
खटु[किा, गशर झस्या३ ग्रे के सारे माप॑झों को हीं लगे 
अह था और उसका रिशयल थाहि वह कम ते कम री हो 
विध्म झैे लागू होने कभी गीला की धारण को कला हें 
एए मे श्रुद्व कर लेगा जो उनको सदा से अतित किए थीं। . 

कह्यनाओं पर थाहुमण (7॥९ 3०६ ०४ रिववाथए) 

केल्पम काबून, दर्शन, पर्म भर चिंतन के अर ऐसे में झा हे 
उ्पतः बातों की उत्ता को मानता या । सी, अुर्त, करी0 धर 
ब्ाई, ईमानदारों, सौंदर्य शौर मन ही शाक्ियाँ बारि ये खरे कस 
+ ही हैं । ये सारे शब्द पांचों इद्धियों से अहणा हो हाते वही हि 
। हो नहीं बवाते। भाषा छे तियमों से ईंपकर हम उर्ें रह 
 सममने लगते हैं जबकि वे हियो चीज़ की सझाएँ नही होगे 
7 और यजनीति में इन शब्दों की अबुर प्योग शो है बा 
मै इन शब्दों का श्र्य समझ सझने के लिए पहले द्क्दी 
१ का आविष्कार किया। उस प्रशाली के भ्तुणर कल्कि मरीज 








सामाजिक न्याय की समस्या शहर 


सुख को समानता से वितरित करने पर समाज के कुल मुख की मार घढ 
जायगी ! यह विवाद प्रस्त विपय है किंतु यहाँ भो बेंवम के सिद्धान्त को 
लागू किया जासकता दै | यदि सुख वो समानता से वितरित करने पर समाज 
के कुल सुख की मात्रा घट जाना सत्य हो तो हमे अत्यधिक समानता और 
अत्यधिक योय इन दोनों में से क्सिका वस्श करता चाहिए * बैथम ने 
इस प्रश्न का कभी स्पष्ट उत्तर नहीं दिया। “गणना करते समय हरेक 
व्यक्ति की एक सममभला चाहिए, एक से श्रषिक नहा”. बैँथम के इस 
कथन को “अत्यधिक मुख! का विशेषण ओर समानता के सिद्धान्त की 
मान्यता समझा जाता है। किंतु इस क्चन से बेंथम का तासये यह था 
कि सुखवादी परिगणन विधि का प्रयोग करते समय व्यक्ति के सुख की 
जाँच में प्रतिष्ठा, बड़प्पन, श्रोददा शरांदि को रथान नहों मिलता चाहिए । 
ब्यवद्दर में बेंथम समानता, विशेषजर आर्थिक समानता लाने को बडुत 
श्यप्र था समान विवरण अत्यधिक सुख को लाने का ही एक सांधन है 
इसमें वद अपने उद्देश्य वी सैद्धान्तिक न्‍्यायम॒त्तता पाता था । 
३, अधिकारों का अर्थ 

ब्रंधम फे मिद्धान्त में श्रधिकारों की उचित धारणा का श्भाव है। 
अधिकारों की गलत अर पतषपात[ृर्ण घासणाश्रों गो नष्ट करने फे जोश 
में बह अधितारों गो धारणा के औचित्य को हो एत्म कर देता ई। 
इपकति फे अधिकारों बो माने बिना हम ठप्योगिताबार के ऊल जलूल 
उपयोजनों से घुटकाय नहीं प्रा खकते। विसो ही दत्या करने में चादे 
कितना ही और पैसा ही मु क्यों न मिले किठ हत्या करना म्यायमंगत 
नहीं है क्प्रोकि इससे दत्या किए गए. ब्वक्ति के ऋषिकारों गो अतदेलना 
होती है। मामाजिक न्याय,की अरिकल धारणा बनाने के लिए. हमें अधि- 
बारें झौर उनके साथ-साय क्नव्यी के धर्थ की परीटा करनी चाहिए ) 

अधिकार ओर कर्तेत्र्य 

जद लोगों के विरोधी दावों पर बौद्धिक विचार किया जाता है तो यह 

प्र पैदा शोक है कि सी एक एयिल्शेदि में उनमें से सबने अधिक 
र३ 


का 


खामानिक न्याय की समस्या श्ध्र 


शी हो सकते ह जब उनका मापदंड एक ही हो | स्टाक मार्केट में अ 
८ ब से रुपया ले सकने का वैधानिक अधिकार हो सकता है कितु श्र फे 
स्या ले लेने के बाद श्र को रुपया अर के पाठ ही रहने देने का मैतिक 
कैंग श्रनुभव नहीं भी हो सकता दै । 
,. दूसरी बात यद है कि पारस्यरिक सम्बन्ध रखते हुए भी अधिकार और 
कैड्प समान नहीं हो सकते ) यदि क्रिसी वर्ग के सदस्य का अधिदार 
मानदारी से जीविका कमाना है तो उसझ्ले प्रति उस वर्ग के अन्य लोगों 
$ इतने कर्तव्य हो जाते हैं. जिसके लिए. अर्थशासत्र का पर्यात शान 
प्रपेक्षित है। यद्ट कद्दा जा सकृता है कि उस वर्ग के किसी आदमी ने 
कैसी को भौकरी से न दृटाकर अपने कर्तव्यों का पालन किया किंत श्र्थ- 
एाख्न फे विद्यार्थी यह भ्रच्छी तरह जानते हैं कि जो व्यक्ति अपने व्यापार 
पे बढ़ाता हे उसका तल्वालिक प्रभात तो बहुत से लोगों को नौकरी मिल 
खाना होता है. किंद॒ श्राये चलकर उससे प्रतियोगिता बढ़ जाने और 
शजार में अ्रनावश्यक बस्तुओं के झ्राने से उत्पादन में कमी हो जाने से 
बेकारी और दुस बहुत बढ़ता है। 
अ्रधिकारों श्रौर कर्तव्यों के मूलभूत सम्बन्ध की भाँति दो और बातों 

में भी वैसा ही सम्बन्ध दे, किंतु बढ मूलभूत नहीं है क्योंकि उनकी बिना 
बाध के अस्त्रीकार क्या जा सकता हैं | श्रतएव़ दोनों का फर्क समझ लेना 
आादिए.। श्र के अ्धिफारों में उसके कर्तब्य निद्दित होते हूँ श्र श्र के 
कर्ठब्यों में उसके अधिकार निद्वित होते हैं ; इससे इनकार किया जा सकता है 
क्योंकि यहाँ पारस्परिक अधिकार और कतंब्यों का तार्किक सम्बन्ध नहीं है । 
निरपेज्ञ राजरुठा की किसी धारणा में राजा के कुछ ऐसे अधिकारों को 
माना जा सकता दूँ जिनसे संवादिता रखने चाले कतंव्य न हों श्रीर उसको 
प्रजा के ऐसे कतंव्य हो सकते हैं जिनसे संवादिता रखने वाले अधिकार न 
है | इस मत के कुछ समर्थक आज भी मिल जायेंगे ! ऐसे मत की तार्किक 
संभावना है और उसको केवल तार्दिक आधार पर ही श्रस्वीकार नहीं 
किया जा सकता | 


नौतिशात गा आलोचनात्मक परिचय 


६ ६ है 
कानूनी और नतिक अधिकार 


हधिवारों के श्र्थ की परीला करते समय वैधानिक अधिवागेंफऋ 
चार कला चाहिए क्योंडि वें श्रधिक निश्चित होते हैं। हॉल्लेंड रे 
दपनी इुस्तक शिस्ट्यूटेन्स” में वेघानिक अधिकार की व्याए्या यों की हैः 
#दैधानिक अधिकार राज्य की स्त्रीकृति और सद्दायता से एक दयक़ि में 
अन्य ब्यक्तियों फे कामों का नियंत्रण करने की शक्ति है।” रिशी ने शहे 
परिभाषा के श्राधार पर नैतिक अधिकार को परिभाषा यों की है; “मैतिक 
आपिकार सार्बजनिक सम्मति की स्वीकृति और सहायता या कम से कम 
उसके वियेध के बिना एक व्यक्ति में अन्य व्यक्तियों फे कामों का निरंयण 
करने की छ्मता है ।”" अधिक संक्षेप और कमर निश्चित रूप पे एिे 
ने वैधानिक अधिकार को “एक व्यक्ति का अन्य लोगों के ऊपर राश पं 
मान्य हक” और नैतिक श्रधिकार को “एक व्यक्ति का अन्य लोगों फे 
ऊपर राज्य की मान्यता से अलग समाज द्वारा मान्य इक” ढद्वारै। 
इन दोनो को काम चलाऊ परिभाषाओों की तरह लिया जा सकता है। 
यह स्पष्ट है क्रि नैतिक अ्रधिकारों की श्रपेत्ा वैधानिक श्रपिशोंता 
अधिक निश्चित निर्धारण हो सकता है | हर समाज फरे वैधानिक श्रषि- 
जार लिखित होते हैं और उनकी ब्यास्या पृ्रमान्य और परसयंणत 
आधार पर की जाती है । किसी सजातीय ( ॥0राण.ट्ुथ्ाठ075 ) हमाज 
में मैतिक श्रधिकारों को भी यही मान्यता मिल सकती है धार्मिश दूत में 
आवद्ध क्या पुराने और क्या नए. और विकृित समाजों में वैधानिृ 
और मैतिक अधिकारों में एकता दवोती है । दूसरों ग्रोर रिशी वा कहना है 
कि “पविजातीय समाज में जहाँ लोगों के घार्विक विश्वास, बौदिक गिल 
के सर विभिन्न दोतें हैं यहाँ मैदिकत कर्तेन्शें का तिरचय हरा टेंद्री तौर 
हो जाता है और व्यक्ति का उत्तरदायित्व बहुत बढ़ जाता है।” इहताग 
4 दंविई जो रिशी, मेचुरुस राइट्स। पह और इसडे बाई 
रादरण पॉटर ९, १५ ७२-८० से दिए गुर । 





सामाजिक न्याय को समस्या | हे अल 


रनेवालों का क्या आने स्वामी को भयभीत करने का नैतिक अधिकार है ! 
शनुदारवादी उनके इृठ अधिकार को नहीं मानते कितु साम्यवादी मानते 
हैँ क्योंकि प्रतियोगितामय समाज में प्रत्यक्ष काम से दगव डालकर द्वी 
आपनी दशा सुधरदाई जा सकती है | री और पुरुष को दप्र! अविवादित 
सम्बन्ध रख सकते का नैतिक अधिकार है ? गरीबो और वेसेजगारी से 
सताए, व्यक्ति को अ्रपनी जीविका चलाने के जिए क्या चोरी करने का 
अधिकार है! इन प्रश्नों पर कभी एक मत नहीं हो सकता | छुछ चर्ग 
विशेष नैतिक अधिकार देते हैं और छुछ नहीं देते और सार्वजनिक 
सम्मति दिन प्रति दिन बदलती ही रद्दती है । 


प्राकृतिक अधिकारों? का सिद्धान्त 


मैतिक अ्रधिकारी के श्रभिश्चित और अ्रस्पष्ट होने से कुछ नैतिक 
विचारकों ने प्रतिक अभिकारों को माना है क्योंकि मनुष्य के स्वभाव पर 
आधारित द्ोने से उनड ठोड प्रदर्शन फिश। जा धक्रता हैं। किंतु इससे 
समस्या का समाधान न होकर वह नैतिक क्षेत्र से हृठकर तत्वसमीक्धा 
के क्षेत्र में चली जाती है। मनुष्य का मूल स्वभाव क्या है ? क्या स्त॒तत पैदा 
होने बाला ध्यक्ति गुलाम से मूलतः भिन्र द्वोता है! क्योंकि तभी गुलाम की 
अपेक्षा उसके प्राकृतिक अधिकार दो सकते हैं? या यह स्वय॑तिद्ध है कि 
सब मनुष्य समान होते हें और उनके प्राइतिक अधिकार भी समान होने हैं? 
'ूलत/ और 'शाभाविक' अ्रस्पष्ट शब्द ह और उनके ये दोनों श्र्थ 
होते ६ (१) मौलिक और बाद में सिद्ध की गई विशेषताएँ और (२) 
सामान्य विशेयताएँ जिनमें “सामान्यतः, यद्यत्रि अनिवार्यतः नहीं, घटित” 
होने का और बस्तुश्रों के गुय॒या योग्यता का निर्णय करने के मापदंड 
इन दोनों का भाव विद्यमान रहता है!” मानवशाह्न के प्रमाण पर 
दामता पहले झर्थ में 'स्वाभाविक' नहीं है यद्यपि उसी अर्थ में 
मानददी समानता भी 'स्माभाविक! महीं है। पहले और दूसरे अर्थ में... 
अर होने पर ही “प्राइतिक अधिकारों? की दुद्दई दी जाती दै। 


श्ध्द नीतिशाश्र का ग्रालोचनात्मक परिचय 


परिणामस्वरूप रिशी प्राकृतिक अधिकारों की परिमाप्रा के श्राघार हर 
अपनी पीछे दी हुईं वेघानिक और नैतिक अधिकारों की परिभाता में 
संशोधन करता हैं | उसकी परिभाषा के अनुसार प्राकृतिक श्रपिकार 'वे 
अधिकार हैं जो मुधारक द्वारा प्रशंसित समाज को सार्वजनिक सम्मदि में 
मान्य ड्ोंगे और यदि उस समाज का कोई विधान हो दो वह उन अधि 
कार्यों का समर्थन या कम से कम उनमें हस्तक्षेप नहीं करेगा; प्राकृतिक 
अधिकार मुधारक के थ्ादर्श समाज द्वारा अनुत हैं चाहे वह समाव 
कैसा ही क्‍यों न हो ।” किंद फिर भी, रिशी का कथन है, ऐसे सारे ्रषिकार 
प्राकृतिक अधिकार नहीं होते, उनमें से कुछ मूलभूत अधिकार ही प्राइविक 
हो सकते हैं जिनसे अन्य अ्रधिकारों का निगमन किया जा सकता है | मुकदमा 
चलाना या मुकदमा चलने पर अपने वकील द्वारा पैरवी करने का श्रषि- 
कार प्राकृतिक अधिकार में नहीं ग्रिया जाता । मुकदमा तो ख़र्जेठा 
और संरक्षण के मूलभूत अधिकारों को पाने का साधन मात्र ही है। 
मनुष्यों के मुख्य प्राकृतिक अधिकारों का वर्णन विभिन्न तरह से 
किया गया है। संयुक्त राज्य की स्वतंत्रता की घोषणा में “मनुष्य वी 
समानता और उनके जीवन, खतंता और सुखों की खोज के ब्पिकारों 
को स्वयंसिद्ध माना गया है|” फ्रांस की राष्ट्रीय परिषद्‌ द्वारा १७८६ में 
“कनुष्प और नागरिकता के श्रिकारों की घोषणा” में "सतत्रव, 
सम्पत्ति, संरक्षण और शोषण के विरोध को मनुष्यों का प्राकृतिक झपि- 
कार माना गया है।” जून २४, १७६३ को धोषणा में इनके साथ 
समानता को भी प्राकृतिक झधिकार माना गया। इन घोषित झ्धि- 
कारों में से हमें कुछ आवश्यक अधिकारों की परीक्षा करनी चाहिए। 
(३) जिन्दा रहने का अधिकार--स्वतंत्रदा की घोषणा में इसे मूलभूत 
मानवी अ्रधिकार माना गया है। किंतु इस अधिकार की कुछ श्ावरवक 
विशेषताएँ: भी ध्यान देने योग्य हैं ॥ इस बात को हरेक मानैगा कि द्दच 
४ 4 ऐसी भी होती हैं जिनमें मनुष्य जिन्दा रे के श्रपिकार से 
/», + जाता है। रैद्धान्तिक रूप से चाहें प्राणदंढ का विरोध हिया 
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जाय किंतु कुछ स्वितियाँ ऐसी दोती हैं जहाँ दूसरों के प्राण और अधिकार 
बचाने के लिए. प्राथदंड श्रावश्यक हो जाता है । ऐसी स्थितियों में जीवित 
रहने के अधिकार को यदि निग्पेक्ठ अर्थ में लिया जय दो वह विरोधाभार 
भात्र हो खाथगा । जीवित रहने के अ्रधिकार की मुरज्ञा के लिए यदि 
कोई व्यक्ति अपने ऊपर इमला करने वाले को मार ढाले तो इस त्थिति 
में जोवित रहने के श्रधिकार का विरोध है क्योंकि हमलावर को भी तो 
जीवित खने वा भ्रधिकार है । युद्ध या जहाज इने के समय एक व्यक्ति 
का अपनी जात खतरे में डालकर दूसरों को जान बचाना कत॑व्य हो जाता 
है। सशस्ल ठग से सामना होने पर यदि कोई व्यक्ति भागकर अपने जौवन 
अधिकार की रक्षा करे तो वही अ्रधिकार हम पुलिस के दरोगा को 
शायद नहीं देंगे | 
(२) स्वेत्रता का अधिकार राजनैतिक वकब्यों और विभिन्न पुस्तकों 
श्रौर लेख में रोज उद्धृत किया जाता है | किंतु जीवित रइने के अधिकार 
के शमान ह्वी स्वतंत्रता का भ्रधिकार भी निरपेक्ध नहीं हो सकता | लतंत्रता 
का अधिकार बहुत श्रत्पएठ है। जीवन का ऐसा श्रय॑ है जिसके बारे में दो 
मत नह। हो सकते किंतु छतत्रता सापेह्ठिक शब्द है। स्तंत्रता किस 
चौज्ञ से श्र किसलिए १ मतदान की राजनैतिक खतंत्रता सभी तरह के 
पाल्लतिक निृत्रणों के विरद नहों पड़ती क्‍योंकि प्रजातन शासन में 
अ्रभिय कावूतों का विधानकरण संभव है। यह कहना कि किसो व्यक्ति 
को दिशेप शर्तों पु औौकरी करने था न करने को स्वतय्ता है एक तीखा 
अंग हैं। अनुउन्ध को खतंतता! (एव्ह्वेण्य रण टणापव८) का 
श्र्ष यह द कि मनुप्य या तो उस तनख्वाह पर काम करे जिससे बह 
और उस परिवार पुरे चीरे करके भूखों मर जाय था फिर बह उस 
दनख्ताह पर ढाम वे कर जल्दी ही यूखों मर जब । 
(३) उसति का अधिकार-क्रास की धोषणा,ओं में सथध्ि को 
2३ अधिकार मादा गया है; वर र्ति में वपत्ति की जगह 
मर प्रा करने के साधनों को मूलभूत श्रधिकार माना गया है। इस 
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दरशितार के मिल हमें में पद स्वीतीर किया गे है कि जीएन द्रौः 
सांगारी समय बनाने बाली चीजें वी रखने के के शिता 
शीत रहने का कोई बर्थ नहीं हो सझता। 


लोगों का प्रोत्साइन समाम हो जाएगा अर 

सहेंगे। इसके जवाब में यह कहा गया है कि ध्यक्ति बदले में चादे 
कुछ भी फरे या दे डमे जीवन वी न्यूनतम आवश्यकताओं की 

तो मिलना दी. चादिए. । आवश्यक कमी ने के प्रोलाइन के 
लिये प्रतियोगिता ढाय प्राप्त हो सकने वाले सार्वजनिक ओददी वी बनीं 
रहना काफी है ओऔर यदि पैकटरियों को सुनाशाखोरी की साधन ने बनी 
खर्सचालित बगे बना दिया जाय तो बहत हट अप्रिय 
धीरे-धीरे दटाया ज्ञा सकता है।१ हिल्तु इस 
पूरी दरदइ से खीकार करने पर भी यह नतीओ नहीं निकलती 


रखने का अ्रधिवार मिस्पेक्ध दै। वार्विक दृष्टि से ऐसे श्र को सके 
लिये पर्यात समत्ति दोने पर तापेद्धिक दोना चाहिये । यदि भर्वेकर टूट 
या लोमहर्पण युद्ध के सटे संसार कट पढ़ जाय तो 
हमय हरेक के लिये शत के अधिवार वी दुद्ाई देना हिर्व्पक होगा शत 
खन्न वी कमी के कार्य उस पर दरेक की अधिकार नहीं ड्ो । यह 
प्रइन निरपेक्ध अधिकार की न दोकर रॉवुलित वितर्य दाद 
न्याय की घारणाएँ 
पर से यह शए 
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4. ऋ्रोपाटकिन, अता्िस्‍्ट कम्यूनिमा और 
रोइस 5 अरीइम, परि* ४३ 
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हैकि अधिकारों को सामाजिक व्यवस्या, संभावनाओं और मूल्यों का 
तपैद्िक भानना चाहिये। अतणब अधिकारों की समस्या टीक वितरण 
की समस्या बन जाही है क्योंकि इर व्यक्ति को उसकी आवश्यकताओं 
कै श्रतुभार ही मिलना चाहिये | दीक वितरण की समस्या ही न्याय की 
समस्या है। 

न्याय शब्द के अनेक अर्थ ह। उपयोगिताबादियों की न्‍्याथ को 
श्रद्यधिक मुख के सिद्धान्त से निकालने की चेष्टा द्वारा डैलाये ग्ये भ्रम 
श्रीर न्याय के किसों ऐसे सिद्धान्त की जो निरपेज्ञ अधिकारों के एिद्धान्त 
सै ण्करूए हो खोज करने पाले अन्य नैतिक वर्गों फे लोगों वी चेप्टआ 
के ग्रतिरिक्त--जो तार्बिक दृष्टि से गसम्भत्र ह--न्याय शब्द की तीन और 
अ्र्मटताएँ देख लेना चाहिये। 


न्याय और वैधानिकता ( ]०७5५०७ घग्ते [ट्री ) 

'अपिकारों' भी भाँति “न्याय! के भी वैधानिक और नैतिक दोनों 
ही श्र ही सकते हैं । अरस्द ने लिखा दे : 

विधान के श्रतुभार होना एक श्र्ष में ही स्यायोचित है।... ... 
विधान में सार्बज़निक, सर्वश्रेष्ठ या राज्य के श्रप्रगणय लोगों के दित के 
उद्देश् से ही सत्र चौजञों को ब्यवस्या की जाती है;.. ... अतएय हम 
“न्याय! शब्द बो एक अर्थ में समाज के सुख को उसन करने और उनका 
संरक्षण करने पाली चौज्ञों पर लागू करते ई ) विधान हमें साइसी, सौम्य 
और सज्जन बनने को बहता है; विधान थर्म और अ्रधर्मों को निरिचद 
करता है और इुछ कामों हो करने के लिये कहता है श्रौर बुछ को नीं। 
इस थर्थ में स्यापा दूसरों के प्रति प्रदर्शित किया जाने बाला एक पूर्ण 
भर्म है। इसोलिये कभी-कभी उसे सुख्य घ्म कह जाता है,, , .... भर 
यह कथन एक कहायत घन यया है, “सारे धर्म न्याय में ही हैं ।"* 





२, हि भाइकोसेक्पिन एुणिश्स, २, ९, ११-११ 
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और न्याय को सामाजिक श्रंयों के सम्बन्ध के मेरों पर ध्यान नहीं दिया 
जाठा तो नैतिक और वैधानिक न्याय में मतिश्राति हो जानी है। पहले 
अर्प में इम ब्यकि को न्‍्यायो और दूसरे अ्र्य में सरकार को न्यायर्रयथ 
कहते हैं। श्रस्स न्याय बी परिनाथा इन दोनों अयों में कस्ता हैं: 
पस्याप ब्यक्ति को न्यायो बनाने बाली और जो कुछ बह उचित समझता 
है उसे डचित टंग से करवाने वाली थ्राइव और बरित्र है।” क़ितु 
न्याय का भेद बताते हुए श्रयनी परिभाषा को पूरा करते समय अरस्तू इस 
बात की परीक्षा करता है कि न्‍यायी ब्यक्ति बखुशों का वितरण श्र्थात्‌ 
आपनी सामाजिक व्यवस्था को किस टंग से ममुन्नत और स्थापित करने 
की चेप्टा करेगा | वर्तमान भेद का न्याय के नैतिक और वेधानिक भेद से 
ताइठय नहों है। श्राधुनिक पारणाओं के श्रनुसार विधान को मानवी 
प्रदेत्तियों में हस्तज्षेर करने का श्रधिकार सत्र तझ नहों दै जब तक थे समात 
के लिए ख़तरनाक ने सादित हों | श्रतएव विधान यदि समाज के विभिन्न 
अंगों में समान सम्बन्ध रथापित कर सकता दे तो डक काम पूरा हो जाता 


“दै। इसके विपरीत गैतिक न्याय मनुष्य की प्रृत्तियों और उद्देश्यों तक 


दो सोमित नहीं है क्योंकि नैतिक श्रालोचना मलुध्यों की दी नहीं वरत्‌ 
संस्याश्रों की भी की जा सइती है| 
वितरणशील ओर क्षतिपूरफ न्याय 
( 9$प09ए।ए० बावे रिवान्‍ववे को वुचधा।58 ) 

न्य्य के श्र का तीमया भेद वस्तुओं के वितरण और टुस्पयोग को 
रोकने के उपायों से सांजन्थित समस्याओं से है। इनको वितण्णशील 
तर प्रतिकरक न्याय की समस्वाएँ कहा ज्य सकता दै। प्रतिकारक न्याय 
की तीन धास्णाएँ हैं : प्रतिफलात्मक (ए८ए70७४७), सुधारात्मक और 
उपयोगिवातादी । प्रतिफलात्मक घारणा “जैसे को तैसा? नियम पर आधारित 
है । मत॒ष्य को अपरे श्रवगुण श्रौर अनौचित्य के अधुपात से दी दुख 
भोगना चादिए। श्रसस्तू के निम्नलिखित कथन में इसी धारणा को 
स्वीकार किया गया है: “जत्र कोई व्यक्ति किसी दूसरे व्यक्ति को मारता 
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था उसकी हत्या करता है था उसके साथ कसा है ती मई 
है की श्रममानता है; न्यावाधीश रत समानता दी मिटाने के लिए 
४ देता दै ।?) इस ताई अतिइलात्मर पाए्या सिछिली इतों वो देखने 
; दृशिकोण पर श्राधारेंत ६ । इसके वि प्रारत्मक धाग्गा मिल 
न देखती है ॥ उसके अनुसार मं दूंड॒ देना टरविंते 






दी है, व्यक्ति को समाज मे निर्माणात्मक स्थान ले 

देता दी मुख्य बात है | उपयोगिताबा्द जे सुवारत्मक इप्टवीश 
बो अपनाते 50. बरी के. अभिकार! सती कुशल परध्यात 
दिया जाकर सामान्य मुख पर ध्यान दिया जाता दे । ब्रंवम की सो 
मे के कानूत की की तन पर दुर 

है जिससे अपने दी उज के परवाद करने ले लोग दूसरों को उ्ेके 


श्त्र दम वितरणशील न्याय वी श्र अधिक परिच्धिन दरीद्धा व 
ठकी ह। इस परीचा मे हमें चौंयेी अर मे इस धारणा 
बो कि न्याय के परत शारीरिक बल के अ्रगिरित्त और ईर्म 
नहीं दे छोड देना बादिए. क्योंकि वह ] न्याय के पररनों को 
तरद समर्भता ओऔर लागू चाहिए, इस नैतिक प्रश्न वी बोर 
नहीं देती | बढ स्याय सम्बन्धी नैतिक ब्रएनों का समाधान ने कर ठँ 
मिर्स्थक दी बताती है।इ महम लिरदुश राजा या 
राज्य वी अन्यत्राशाश्ररि झ् तादातय भी छोड सकते हैँ क्योंकि गई 
केवल शब्द के शर्थ को बदलना मात्र ही है। इन्द की पाई ञ्र्यं 
वग्विर्तन डपरयोगितावार मनी दे] द्रश्नी की श्र" दल देना डनंतर 
उत्तर नहीं दे । 


न्याय की संस मुल्य बात बद है जिसे प्रोरिर अर्बन 


4 अरस्तृक यही, हैं? 
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सामझाप बो अनुभूति” कहा है" इसी तरह शर्त नो न्यायी ब्ग्कि 
को 'नमान! डशकि बता है यो अरने भाग से मतो झपिह लेता है 
ओर न बम, और पैतिक न्‍्याप को समान रितग्ण! बहता है।* इससे 
प्तेटी दो परिपम्लिक! में साशमोनिदीज्ञ द्वाए दी गई न्याय की परिभाश 
डी याइ आ जाते ई कि 'न्याप दर आदमी को उसता हक देना दे। 
हित उसी सगाई में धागे चलकर यह प्रश्न उठाया गया है कि दरेफ 
ब्कि के 'हूक? वा निर्धास्ण किस सिदात के आधार पर किया जा सकता 
है | मिजविक का बहना ई कि श्रममानता के लिए पर्याप्त प्रमाण न होने 
पर म्थाय का आधार समानता होना चादिये; किंतु वह इस परिभाषा को 
भ अकाश्य नहीं मानता क्योंकि नीतिशाम्त्र को पर्यात प्रमाण की झ्रालो- 
चना भी कसनी चाहिये । उठाइरणार्थ ग्राजकल इंश्वर में विश्वास करना 
और अ्रशलत के सामने गयादी देने में कोई रिश्ता म्दी है कितु कुछ 
सदियों पदले ईमाई यूरोप में यह स्वयंसिद्ध था और नास्तिक होना दी 
राजनैतिक अधिकार ने रखने की पर्यात प्रमाण था। न्याय में गैतिक 
भामझस्‍्य की अनुभूति मानना और समानत। के किसी सिद्धात के झतु- 
खार वितरण करने पर ही न्याय की प्रिद्वि माना इन दो बातों से समस्या 
का बेन्द्र दो बदल जाता है । समान वितरण का अर्थ यह दे कि श्र श्र 
ब को श्राघा मिलना चाहिये जब तक कि उन दोनों में किसी एक को 
परून्द्‌ करने का पर्यात् कारण न दो। मनुष्य दोोने के नाते श्र और ब 
“में कोई झन्तर नहीं दे कित उनमें श्रसमान वितरण श्रयमानदा के किस 
प्रभाव पर और किस परिमाण तक उचित है) और दूसरे हर बल का 
समान वितरण भी महीं शो सकता। खख बाँटने से धट भी सकता है और 
बढ भी सकता है । यदि ऐसा हो तो उचित नया (अर्थात्‌ वितरण) का 
मरने वस्तुओं को अत्यधिक संख्या का उत्पादन कैसे करना चादिये इसकी 





$« विल्यूर एम्० झदंन, फंडामेंटक्स आयू पुधिव्स, पधृ० १११ 
५ 
है. नाइकामकियन एपिक्स; ३, 3 म५ 
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अपेक्षा रख सकता है | श्रतएव न्याय का प्रश्न साधारण नहीं है श्रौर 
उनका उत्तर “दो विरोधी आदशों पर फेच््रित हो जाता है जिनमें से एए 
आहर्श उचित सा जान पड़ता है। एक मिद्धांत तो यह है किल्लत 
ब्यकि का यरारर मूल्य है और उसका आदर होना चादिये; हसमें ईसाई 
बस्पुच्व भाउना की झमिश्यकि है । नैतिक मिविक को उवित जाने पढने 
बाला दूमरा मिद्धांत यह है कि मनुष्य को उसकी अब्छाई था बाग के 
अनुसार पुरकार मिलना चादिए ।7?' इन दोनों श्रादशों में से मौन 
सत्य फे श्रातरिक निकट है और उन दोनों में समन्वप्र कर सकता कहाँ 
तक समतप् है ? 
हरेक को उसकी योग्यता फे अनुसार 
अरत्‌ फे मत से वितरणशील स्याय में “अ्नुपरीक समानता! 
गत है। “वरवुच्रों और लोगों में यदी अगानतांदोनी बादिए- «रंगों 
के अ्समात होगे पर उनका हिस्‍सा भी ख्रसमान होता चादिए।”* हि 
मरतुध्यों बी श्रममानता हा श्र्य क्या है श्रीर उसित पुरखवार देगे के वि 
इन ही ब्ररमानता का विश कैसे किया जा सहता हैं | इसके तीन उत्तर 
दिए गण हैं । 
प्रदेश उत्तर यद ई हि प्रनुष्ष की योस्यता उसकी सवखता में हैं। 
हें इट्रिकीश छड्यायझ होने का शाप कारण यह है. हि उसके समर्थी 
7 सरल व्यकि हैं। इनसे कद हि छमृक मजदूर कम महंगे परती 
हा थे बह उच्र टैंगे हि यदि यह गोटय ढोढा तो केवल उंजुरडी 
ही अर है | इस लई से मैलद समा दर कोई प्रकाश नहीं ह४६ 
हये केद्ज हमी बात की सीडटा है हि थं ६ इर ब्वक झपनी पीयड 
अनमण ही पल है अ्रटाइव सकल का बरत डी नहीं उड'। हमे 
इट्रसाद (::.&2 दिए) कहते हैं 4 शसची श्राभीवना 5 


९, देसस्सरैशदेच हि दिउ ्राइ चुद रक [, (68% १,६५९ २२३ 
के, ऋ:र5 में कस इलिक्प, ४, ३, ६, 
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र परिणाम दोनों दृथ्टियों से की जा सकती दे | तार्किक इष्टि से इसमें 
चक्रक दोष है और इसका प्रयोग आत्मसमर्थन का आधार प्रस्धत करने 
के लिए, ही किया जाता है। 

* निहेत्तज्ञेपधाद के समर्थक उसकी तार्किकता की दुद्दाई “प्राकृतिक 
अधिकांरों?के आधार पर देते हैं। उनके तक के अ्रनुसार मनुष्य 
को ईमानदारी से वही कमाने का अधिकार है जो वह कमाता है और 
इसे वे स्वदेज्रता का अ्रधिकार कहते हैं। मनुष्य को जो कुछ उसने 
कैसाया है और: जो कुछ उसे श्रौरों से मिलता है उसे रखने का भी 
अधिकार है. ( सम्पत्ति का अधिकार ) | मनुष्यों के ये अधिकार 
वैधानिक हैं, इससे इनकार नहीं किया जा सकता किंतु वैधानिक होने के 
मंते हो थे मैतिक श्रौचित्य और नैतिक निर्णय फे प्रश्न के लिए उपयुक्त 
भहदीं/ हो जति । , उन्हें, नैठिक अधिकार मानने से सामाजिक बस्तुओं की 
आलोचनात्मुक परीक्षा करनी पड़ती है जिनकी प्रातति स शायद वे बाधक 
























! कुछ मनुष्यों का मूल्य अन्य मनुष्यों से अधिक होता है पदले उत्तर के 
'चक्रक दोष से बच जाता है) मनुष्यों का अधिक मूल्य अधिक पुरस्कार 
मिलने से न “होकर धमाज- के लिए, उनके , श्रधिक मूल्यवान काम से 
+ोठा है; किसी बैंक के संचालक या किसी संस्था के प्रधान को अधिक 
रुपया मिलना “चाहिए क्योंकि. उसके बिना बैंक या संत्या का संचालन 
मुचार रूप से, नहीं हों सकता। किंतु “यदि किसी काम में दोनों मनुष्यों 
की झोषश्यकठो हो 'तो उनमें से “एक को अधिक योग्य कहने का क्‍या 
अय॑ है! मोटर के कारखाने में मजदूरों का काम उतना ही महत्वपूर्ण है 
/जितना कि उस कारखाने के संचालक का । मोटर के उत्तादन मे मजदूरों 
दा काम संचालक से अधिक आवश्यक है। किंदु तर्क यद्द दिया जाता है. 
':कि मोटर बनाने के लिये अनुक मजदूर मिले सकते ई झिंतु कारखाने के- 

सैचालन के लिए; बहुत कम लोग ! माना कि यद-ठोक दो किंठ फिर भी 
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यह पूछा जासकता है कि वे कीन से कारण हैं जिनसे संचालन का कम ुद 
लोग ही कर सकने की क्षमता रखते हैं। यदि मजदूर को भी बचज ऐ 
बह्दी सुविधाएँ दो जातीं तो क्या सबूत है कि वह मो एक कुशल संचालक 
नहीं बन पाता ! ऐसा सबूत दे सकना सम्भव नहीं है। दो मतुष्यों की 
तुलना उनके पालन पोषण के परिशाम दो चुकने के बाद ही की था 
हूं । समाज में दोनों व्यक्तियों को बचपन से ही समान श्र देमे पर 
बात शायद उलटी ही हो जाय यह एक खुला सवाल है । 


४ 
समाज में मुदिधा प्राप्त वर्ग के दिसावे का साधारण रथ 
यह दे कि वह वर्ग अपनी मुत्रिधाशों को श्रपनी । 
योग्यताओं के लिए समाज द्वारा दिया गय्रा पुरस्तार सम 
है। समाज जब तक श्रावस्‍्यक सेबाओं के लिए. 
पुरक्तार देना मैतिक दृष्टि से उचित और सामातिक 
में आवश्यक ममता है......तब्र तक मुतिधा पाते 
अपनी दृष्टि में अपने को सदा स्यायसंगत समर सता 
वरसयगव अधिकार और सुविधा प्राप्त बर्ग की यदू बुत ३ 
समीचीन है तो इस बात का अमाण देना पढ़ेगा या मान 
पह़ेंगा कि श्रस॒तिधा प्राप्त यंग समान अवसर मिन्नने पर' 
सुविधा या वर्ग के समान काम करने की छमता नहीं ला रपट 
सुविधा द्रात वर्ग इसको सदा मालता झापा है। सरीक 
शिढा और मामाजिइ स्थिति के अधिकार से जिन क्षमता 
हा लान होता है ठरई सदक ही बत्गजात सममक निया झठा है 
स्‌ येवा धात घर्ग के बोस श्रादक्षितों की शोर हो देखा हता। 
और उन लोगों की औरेर ब्वान नहीं रिया खठा जो फरयात 
सुविदा पाइर भी अपर सौर धूर्व दी रह शत हैं ! दूहरें भर 
खुतिया दस वर्ग बो यद श्राउत सदा है रही है हि वह रकिल $र्ग 
भो हत्मटाक छमलाओं को शिदिदित करे बे? बय श्रपढर # 





का च्द्च्सऊ 


सामाजिक न्याय की समस्या रद 


देकर उठे उस बात के लिए दोप देता है. जिसकों पाने के अ्रधि- 

बार से डसे बंचित किश जाता दे ।* 
साम्रान्िक असमानता को एक युक्ति और भी दई जो व्यक्तियों के 
श्रत्पान कामों की दुद्दाई न देवर ( इसलिए व ठौक अर्थ में न्याय की 
दुद्दाई भी जहों देतो) इस विश्वान की टाई देती है. कि समान विवरण 
मे पशयों का बुछ परिमाय +घट सकता है और झत्याघक मूल्यवान 
पद्मर्थ नप्य हो सकता दै। हेनरी जेम्स को अ्रमेरित्त में ग्रवसर-उपलब्ध 
अर के न होंठ का क्षोम था क्योंकि सुन्दर चस्तुओ्ों की परख और मुन्दर 
शिप्टाचार को वदी 'वर्ग सजोब रस सकता दैं। इस बात के सत्य को 
स्वीकार परे हुये भी पशयी के श्रत्मधिक परिमाण ओर उनके समान 
वितरण का अश्न फिर उठ खड़ा द्वोता है । अत्यचिक परिमाण करा ध्यान 
ने रुपते हुये शायद कोई भी समानता की ज़्िई नहीं करेगा | सकद पस्त 
समय में यदि बीस आदमियों के पास इतना दी खाना बचा हो कि सहा- 
यता पहुँचने तक उनमें से पाँच श्रादमी दी खाकर बच सकते हैं तो 
£ समान वितरण की मिंद करना बौद्धिक समाध'न नहीं द्वोगा क्योंकि ऐसे 
झुमय समान विवरण से सभी लोग भूछों मर जायेंगे किंद वेसे पाँच की 
आन बच सकने वी आशा हो सकती है। इसी तरह यूनानी संस्कृति 
आपने समेय की आवश्यकताओं में दासतः के बिना पनप नहीं सक्तती थी 
इस प्रकार यूनानी दास प्रथा पच्चीस सी वर्ष की संस्कृति की परोक्ष रूप 
से अ्रानिवार्य शर्ते रदी है और उन शक्तियों की शर्त भी रही है जिन्‍्दोंगे 
आखिरकार यूरोप और अमेरिका से दाम प्रथा को समूल नष्ट ही क्र 
डाल! | तब क्ष्या दम यूनानी दास प्रथा को इसलिए उचित उम्र मकते 
हि हैं कि उसने मानय जाने वा अत्यधिक हित किया जो शाबद उस प्रथा 
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३१० हो शिष्य का घइलोसनामक परियए 


के दिना नहीं ह। १४ था ! शौर इया इस बापार वर मूनानों दागों के 
पति शन्पाद दी सपा कर हो हैं? 
हि हमसे कयाव के विद्ाम्त में ऐसे दरयपादों कीं मानडर भी दस 
मध्य तक दापक चदागे ले जता झमानुरिर और सागमाद है। सगे 
जेश दो इत हि का हि है हूरी के झपसस-उपभष्य वर्ग को आशय 
बया ई नाप इसे तर देर लेदर जगप देता है: 

महुति के निए पर्यात श्गर को ब्रावशरकता अ्रवतर- 
उपशम्प बसे के होने का एरांत औरिस्य नहीं है। इर उलापर 
चौरकपा के हो मशेनहों शो सातिर हजारों सर्थ ब्राइमियों 
जा पान होता है। औदफ समाज इस बात को समकेगा हि 
उसे प्रतिभाशाली कलाझएे और पैशतिकी का पालने दिस 
तरह ॥रना चादिए शरीर यह उन्हें दरकालिक उपादेत कामों में 

ब्याउत होने की झागठकठा से मुक्त कर देगा? 

समानतावाद ( 284०० पकशशकांचा ) 
अमेरिका और फ्रास १) खातियों के परिणाम स्वस्प श्राद्शों के परि- 
बर्गेन मे तथात्रपित प्रजातंत्रोष शासन फे विभिन्न रुपों में रहने वाले।लोग 
समान अपिवारों को एक ख्॑दिद राजनैतिक बात समभने लगे हैं। 
साधपारणवया लोग उपयुक्त क्यन का श्र्य केवल राजनैतिक अधिकारों 
बी समानता दी सममके हैं; उन्हें इस बात को कतई परवाह नहीं है हि 
राजनैतिक अधिकार भी सब को समान रूप से भाप्त नहा है, अनेक राज्यों 
में मरोशें को मताधिकार नहीं है, काले लोगों को मठदान देने के श्रधि- 
कार से बंचित्त कसा जाता है और पैक्टरी फे मालिक श्रक्सर अपने 
सैकड़ों क्मैचारियों के मतदान पर नियंत्रण रखते हैं। यदि राजनैतिक 
आपिकार सब लोगों को समान रूए से दे भी दिए जाँय तो भी वास्तविक 
में समानता की इृद्धि नहों हीगो । कमंचारियों के इटिकोय से बढ़ 
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ठ सामाजिक न्याय की समस्या र्श्रृ 


॥ केवल शेखचिल्ली की समानता ही है जो उसे दो उम्मीदवातें में 
को मत देने पर बाध्य करती है जबकि उन दोनो की नीति उन्हीं 
के और सामाजिक असमानताओ को बनाए रखना है जिछ्ते कमैचारी 
ग़रक्ष है। 
जब हम राजनैतिक आदशे से आर्थिक समानता के आदर्श कीओर 
है तो बहुत से प्रश्न उठ खड़े होते हैं । आर्थिक समानता का श्र्य 
काम को देखे बिना वस्तुओं का समान वितरण हो तो क्‍या इससे 
करने का प्रोत्साहन नष्ट नहीं हो जायगा ! अधिकाश लोग ऐसा ही 
कते हैं किंतु चूँकि यद्द स्थिति कभी अनुभव नहीं की गई है इसलिए 
के परिणामों के बारे में कुछ कद सकने का कोई आधार नहों है । 
इल ने पूर्ण आर्थिक समानता के प्रति की गई आपत्तियों को एक 
निक आधार पर रक्‍्खा है। उसके अनुसार पूर्ण थ्ार्थिक समानता 
ना के एक़ मूलभूत सिद्धान्त बा उल्लंघन करती है; 
निठल्लू और परिश्रमशील दोनों श्रादर्मियों को समान 
पुरलार देना उसको एक न समभकर अनेक समभना है क्योंकि 
उम्रके भर पोषण फे लिए समाज के उद्यमी लोंगों को श्रधिक ४ 
परिक्षम करना पड़ेगा ।* 
समान वितरण का दूसरा प्रश्न यड है ; वितरत्य किस बख का किया 
पथ ! खाता, जमीन और दुएए का ! इस तरद का समान वितरण समा- 
ता के आदर्श वो पराजित कर सकता है क्‍योंकि मनुष्य को उपयोग करने 
है श्रावश्यकताएँ और क्म॒ताएँ विभिन्न हैं और समान वितरण उनके. 
देत को अमान बना सद्वता है ( 
बहुधा समानता का अर्थ अवरर की समानता समझा जाता हैं॥ 
यह श्रादर्श सामाजिक मुंधार 4) दृष्टि से मूल्यान द किंदु इसमें भी 
भसहताएँ हैं । श्रवरुरों को समान कैसे बनाया जा सकता है.! यह तभी 
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हेड नीतिशाम्र का आलोचनात्मक परिचय 
हो सकता है जब्र परिवार की रस्‍्था को तोड़ दिया जाय क्योंकि ज्य त 


समानता नहीं दी जा सक़्ती इसके लिए ऊँछ हद तक व्यक्ति फे निणे 
जीवन में हस्तत्तेप करना आवश्यक हो जायगा जो उसे असह्य लगेगा ! 
इसके अलावा अवसरों की पूर्ण समानता का क्या ग्र्ष है? इस समर 
का एक रूप तो दर शिक्षक जानता है। भ्रवमरों को समानता के झबुसर 
कया शिक्षक को दस तरद पढ़ाना चाहिए जिसे सब विद्ार्यों समान रूप 
से सम सके ? कितु ऐसी नोति से तेज्न लड़कों की पति में बापा 


समानता का एक सुर आदर्श लुई ब्लाक की घोपणा में मिलता 

है, “दरक में उसकी जमताओं के अ्तुगार लो और हरेक ढ़ उममों 
आवरबकताओं के अ्रनुमार दो ० इस बारां में व्यावदरिक गुरिक्ने जो 
भी ह। कितु बहुत को यह राध्य सा लगवा ई श्रौर शममें समानतागर 
| ऊरर बर्दित की गई लाई के कमजोरियाँ नहीं हैं । यह जिस समानता 
र जो( रिया गया ई देद बाध्य अस्तुओों की समानता नहीं है, यथा उसे 
के उपनिद्ध ( ०>ण! 2 2 साना जय सकता है, यरतू बह समामता 
जिसे रेशाइेल ने “श्राकृल्षित करने की समावगण (४7०३: 
'॥४पेंपक्राध 00 ) कक है । इस खाधार दर मंक्टमस्त बीस आाईम्ियों 
व्रेधानास का हल सिक्का ईै। उनमें के कह का गर जा 
(बत ६ और सके नह हुए पिज्य निरेत् समानता समंब नह हि 
औबसर पर “दाका-न्त काने आमानकाश को माँग इ चकुहर ये 

ये शावकर रुमनी के बर स्कसे हैं। बट टोक है हि मर हद उन्क 








सामाजिक न्याय को समस्या श्श्ड 


शिक्षा नहीं प्रात्त कर सकते किंतु उच्च शिक्षा के लिए. चुनाव सामाजिक 
ओर श्रार्थिक स्थिति के अनुसार न किया जाकर योग्यता के अनुसार 
किया जाना चादिए। “झ्राकलित करने की समानता” न्याव का गूदुसम 
श्र् है और उसका उम्रतम विरोध करना अदमबाद दे । 

अदमबादी का दृश्िकोण यद्द होता है कि जीवन वी सब अच्छी 
चीजें केवल उसी को मिलनी चादिए चादे वे ओरो के लिए शेष रह 
या न रहें | इसके विरुद्ध न्याय की साँग यद है कि ध्यान एक व्यक्ति पर 
में दिया जाकर सब पर समान रूय से दिया जाना चाहिए । न्याय का 
दिद्ान्त सब तरद के कुकर्मों श्रीर दापों का प्रतिव्राद दे चादे वे अपने 
खायी के प्रति रिए गए हो या जीवन, सम्पत्ति, सामात्रिक स्थिति, ख्याति 
और आत्मसम्मान के प्रति | अतएव न्यात्र का दिद्ान्त कार के निरपेक्ष 
च्रादिश ( ०३६८६०४ंल्यों क्फुलरा१८ ) बी पुनरकि सो हो लगती 
है। निरपेश आदेश स्थार को सैद्धान्तिक समानता मे एरे ले जाइर उसका 
ताशंतय व्यक्तियों! फे निरऐेक मूल्य से कगता है। स्याय के पहले सिद्धान्त 
दूसरों के अधिकारों का सम्मान उसी तरह से करो जिम तरद मु उससे 
अपने झधिकारों का करवाना चाहते शो” में दूसय करिद्धान्त भी निद्वित है 
जिसे काट के गान्‍्यो भें अभिब्यक्ति मिली थी और जिसही पुनश्कि रेनोबीर 
मे पिर वी थी: “मूल्य और खभाव में अयने साथी वो क्मात कममते 
और उसे स्वर्य साध्य भानों; अतएव उसे अपने साध्यों गो प्रात करमे, 
बा साधन मार मंद पनाझो (!९ 
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लिपम का दूसरा रूप देखिप ९ 


१५ [.] 
नोतिशासत्र का तालिक आधार 


पकिसी समस्या पर संलग्नता से ध्यान देने पर इम उसकी तह की बातों 
तक-्पहैंच जाते हैं । सम्द्र के किनारे पड़े कंकड को देखकर हम भौतिक 
पुदूगल की जठिलता के रहस्य पर मनन करते हैं और भौगोलिक इतिहास 
को देखकर मानव जीवन को ज्ञुण भर टिमिटिमाने वाली दोपक की लौ 
समभते हैं | जनसाधारण के लिए यद मामूली बातें हैं किंतु खोज जब 
ज्यवृध्यित दंग से की जाती है तो इन परम वातों पर ध्यान देना झ्रोवश्यक 
दो जाता है। नीतिशाज्न का क्षेत्र ऐसी ही खोज का है । 
नौतिशास्त्र का द्लालोचनात्मक अध्ययन दो प्रकार की दाशंनिक 
“समस्याओं की ओर संक्रेत करता है। पहलो समस्या यह्द है कि यारि 
नीतिशात्र के खोज विषयक क्षेत्र को प्रामाणिक द्वीना है तो उसकी सैद्धान्तिक 
म्रान्यताएँ क्‍या होनी चाहिए.। नैतिक समस्या का पहले अध्याय में किया 
गया विश्लेपण इस प्रकार की मान्यताशों की शोर संकेत करता है| इम 
दो बातों में बरण करने में स्वतंत्र हैं : यह एक नैतिक मान्यता है क्योंकि 
यदि इसको स्वीकार न किया जाय तो सारा नैतिक बाद विवाद निरथरके- 
हो जायगा । अतएव यह कट्दा जा सकता दै कि नैतिक वाद विवाद के क्षेत्र 
को इस मान्यता की अपेद्या दै। इन प्रायमिक मान्यताशों के श्रतिरिक्त 
कुछ अ्तिशय-विश्वामः (०ए८४ ऐा८५) भी दोते हैं, जैसे ईश्वर की 
सत्ता में विश्वास थ्रोर इतिद्दास के पीछे कोई सा्यक्र उद्देर्य दोने का ' 
विश्वास । यद्यपि नैतिक वाद विवाइ के क्षेत्र को उतकी अप्रेह्ा नहीं होती 
'तथापि वे नीतिशाखत्र से घनिष्ठ सम्बन्ध रखते हैं और कभी कभी सत्ता 
“जनक नैतिक प्रवृत्ति का धार बन जाने हैं । 
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२, नैतिक इन्दास्मक तकी ( लिफमंप्ये 9/श8०0०) 

नीतिशाम् के स्वभाव और उसकी ता्िक मान्यताओं की समस्या 
जैतिक ने होकर दार्शनिक है। आअतुभव फे विज्ञनीय, नैतिक, सौदये 
विषयक, धामिक, आर्थिक, भावनात्मक आदि विभिन्न पहलुओं की परीक्षा 
ओर उनके पारस्परिक सम्बन्ध और स्वभाव वा निर्धारण करना दशन 
का काम दै ! दर्शन वाद|देबाद का क्षेत्र न होकर खोज की रीति ही अधिक 
है। दर्शन में वस्तुओं दी गम्भीर श्रालोचनात्मक परस्व बी जाती है। 
«दर्शन परिचित बलु को श्रपरिचित समभता है श्र श्रपरिचित को 
परिचित समझता है'“'“बह हमें हमारी रूदियादी नोंद से जगाता दे 
और हमारे पद्पातों को तोड़ देता दे ।” ९ 

दर्शन के विद्यार्षी के लिए पद्द जान लेना बहुत श्रावश्यक और कठिन 
है कि दर्शन में 'सत्प' का यह श्र्ष नहीं होठा जो अन्य खोज विपपक 
विशेष सेओों में होगा दै। गणितश अपने सत्य वो मंखपाशों से अभिव्यन; 
करता है, मनोरेशानिक झरने सत्य को कल्यनाध्ों श्रौर श्रन्त्ेस्याश्रों से 
अमिव्यक्त करता है, अर्थशाम्द्रो विनिमय मूल्य द्वारा बताता है। किंतु दर्शन 
शान के इन सीमित दृश्क्ो्ें से परे जाने वालो प्रति है। दर्शन में 
किसी संगठित और एकठाएर्थ इब्टिशो ड्री तलाश की जाती है। 
अदण्ब दर्शन में खोज के विनिष क्षेत्रों के अम्तर्मग्बन्ध पर प्ररन का 
जाता है। दशेन उन चेत्रों के झयों कर मृल्यों को परर सूरत फे 
दृष्टिकोण से करता है। मान लोजिये बोई यद प्रश्न उठाता है कि ५ कया 
है!" भौतिह दैशशनिक का उत्तर होगा हि श्ररदों शरबों रिध ते तरंगों का 
अटिल्ल समूह; रासायनिक फरेंगा कि अमेक टोठ झीर तर पदायों का 
मिश्र; जीवरिशानपेश्ा कह्ेंगा कि झरने को परिवेश से संपोजित कश्भे 
वाला एक झायो; सनोरैशनिक् कट्“ेंगा हि रिमिप्न शुदाव्यद मानसिक 
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२१६ नीतिशास्र का आलोचनात्मक परिचय 


अवरथाओं की गशिः अर्थशार्री बहेगा कि उद्यारन और उपभोग इसे 

बाली एक सामाजिक इकाई; ईरशयरवादी बढ़ेया कि ईश्वर को प्रतिणिरत 

करने बाली एक ग्रात्मा। दार्शनिक फे लिये ऐसे प्रश्न का उठाना ही 

गलत है । यदाँ समत्या यरण करने की न हो कर रामस्यय करने भी है। 

शान का दर सेव जगत के तिसो ने किसी पद्ष को स्याएया करता है; राम 

उसमे से हिसो एक ज्षेत्र तक हो सीमित नहीं होता । दर्शन में लता पर 

इन्द्र ररक रुप से गिचार रिया जाता है; दर्शन झपनी सोज के हर शेर 
के सत्य की भावरनक मात्रा और सीमा को खीकार करता है। 

इस्दात्मरू तर्क का मैतिक खितन में कया स्थान है इस पर बूसों 

अध्याप में ग्रिचार हिया जा चुका है। इस्दाताक तह द्वाग मान्यताओं 

ओर निद्वित बातों को रूप्ट डिया जाता है। इसता यह झर्ष नहीं है हि 

दार्शनिद्र काबीीतरि में कोई रिचित्रता यारदस्‍्प है। दारनिक चिंतन 

चर निर्पध्नति की सामात्य समस्याश्रों पर हिये जागे वाले बितने में 

दरार मे३ नह हैं; श्रल्तर केदल इतना दी है कि दाशंनिक बिंतन श्रेपिक 

रख्य और सुलतय हुच्चा होता है। क्योंकि 

हर ताइ हा बिंतन जहाँ लक यह शास्दों का रोने और 

पुनररीह मार नहीं है झिसे ह३ हक दस्दास्मक होता है। इमाय 

दिन खाट रच में कीिनपित मान्यताओं से शुरू होकर निरि थत 

सहगे पर मे होता दुख एक हो विश में हिो शिद्ित विशर्ष 

हो झा नहां इदुटा | थिंतन की जिया पूरी होने कड़ी ही: 

चौरबर्ड'ड- स्‍खान्षों (॥णारय। 7६ 3ध० 74 ) को दिशाओं 

गए हडटा है... ... इसी बहुत टगरेयग है। इस हा के 

प्रशर्शन से विल्‍य थी दि बी ब्वाख्या ही नहीं हीडी लिल 

उसे हमारी श्रौरवारिद विदावध कृलिड़ी मिशा डी नि्वाि 

बलिदान टिक अुम्नन्द! इर पटा झने जाय है बिए 





$- मुइरश्य वो है......।! 2४ ३०छ७ दि 


कप जन ५ 


ए इस दंग से विचार करने का कारण उसकी वाम्तविक प्रकिया 
हो न देख केबल उसके परिणामों को हो देखना है ।* 
द्रस्णार्थ विछानीय बितन में अलग अलग तथ्यों को एकत्रित 
। नहीं किया जाता जिनसे अनिवार्गतः एक ही निष्कर्ष निकलता 
व्य अन्य क्षात रथ्यों से अन्तर्सस्त्रन्चित होने और बुद्धि के साँचे 
॥ पर ही सार्थक बनते हैं | विशनीय खोज पहले से ही विद्यमान 
किसी तप्य को जोढ़ देना मात्र नहों है | विज्ञानीय खोज से पहले 
ने शान के किसी न किसी पहलू के प्रति एक नया आलोचनात्मक 
यु भी बनता दै। संक्षेप मे विशान भी खोज के दर ज्ञेत्र की भाँति 
$ (ए्रश्लाश्यांप्छों) न होकर शगिक (98०॥70) है। उसके 
पर की स्योत जौच करने एर भी उसकी विपश-सामओी में ऋंति. 
तक की जा सकती है इसका पूर्वकयन नहीं किया जा सकता । 
यद्यपि अन्य चिंतनों की भाँति विज्ञान भी किसी हद तक दन्दा> 
है किंतु वह हृद हर स्थिति में मान्यताओं और परिभाषाओं से सीमित 
॥ है। डाकंडर मलेरिया के अनेक कारण दे सकते हैं किन्तु वैज्ञानिक 
3 के नाठ़े थे मलेरिया को इनुमान जी का कोप नहीं कहेंगे । विशेनीय 
देकोण में आधिदेविक बातों का कोई स्थान नहीं है। विशान में उन्हीं 
हें पर विचाई किया जाता दे (१) जिनकी बार थार परख की जा सके 
॥र (२) जिन्हें तार्किक रूप में श्रभिव्यक्त किया जा सके; और आराधि- 
बिक बातो में ऐसा नहीं हो सकता ) आज भी कई ऐसी दीमारियाँ हैं जो 
युक्त शर्तों फो पूरा नहीं करती, किंतु विज्धानीय खोज सदा यद मानकर, 


पशे्रद05 जदा 0९04 क्रोटताक ४९ शाण। जावे 
पए लशिए्णे एाउफचच॒दपं००$ ३30 ०76 वैफलूतणा उतार 
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श्श्स नीनिशाख का आलोचनात्मक पस्चिय 


की जाती है कि दर बात का कोई कारण अवश्य होता है और उस 
बात की आधिदेविक व्याख्या करना गलत है; शरीर भविष्य में उस वाप्य 
का पता चल जाने की आशा को जाती है । 

दर्शन का प्रपिधिक पत्ते पूरी तरद से इन्दात्मक द्वोठा है। गरशित, 
भऔतिक विश, मनोविशन, अ्र्थशासत््र, तलसमीक्षा या मौतिशाख ग्रारि 
के टा्शनिक वियेचन में (१) हर क्षेत्र के मूलभूत शब्दों और (२) ९ 
ज्लैत की मूलमत मान्यताग्रों की परीक्षा को जातो है। श्र्पशास्र में 
उत्पादन, गिनिमय, पजी झ्रादि शब्दों का प्रयोग एक पिरिष्ट ब्र्ष में 
किया जाता है; श्रतएव अ्र्धशाख को ठीक से समझने के लिए उन शर्मो 
के श्रथों को फ्गैज्ञा करनी पढ़तो है। कभी कभी हिसी ज्लेत की झ्राधार 
भूत मान्यताओं और शब्दों को ल्थीज़र करने में मतभेद होता है रि 
इसका यह श्र्थ नहीं है हि उनकी दन्दात्मक परोत्ा ही ने की जाय । 

यम! की अनिर्धचनीय प्राथमिक धारणा 
(6०0०9 35 8 रिताग्रिया' उ॥ठलफो०) 

जीविशास में प्रेयस? शब्द का प्रयोग प्रचुग्ता से किया जाता है। 
नैठिक खोज भेपस्‌ के झ्र्य को परिनाया के बिना किसी ने शिसी तर 
सममक लेने पर ही डी ज्ञा सकती है। हो सकता ६ कि उतता मृत श्र्य 
साधाग्य हों किंतु खोज के अरम में डसझा श्र वउिमित हो सकता है। 
दर ज्षेत्र के मूल ब्र्यी का परिचय शान में पदले ही होता है। जीर ६९ 
मोर मैं रो म्रेवणन (50०4) को प्रीलेपन की भाँति एक विरकापत 
छारगा कहा है डिसकोी सम? सकनां अखाभव दै। उसकी अतृभत्र दो 
खर होता चर्ददए। वरियाया से शो निरवषद धारणाओं गा तशजेपएण 
किया डल्य ई छोर पहले से ही रमन गई धारणाश्रों से उनध उस्मान 
(व्व्माए० 8८४) डिया बल है। छिद दोनापन ओर भेश्सू की 
जे होकर “सीनापाओं को विर्दित करने वाभी विरक्याव धण्टाएँ हैं 
विज दयिनव्त नह! दी छ हइ ठी क7 

















मीतिशास्र वा तालिक आधार रई 


धीलेवन! और शिव! के इस तार्किक सामान्य शुण के अतिरिक्त 
उन दोनों में दो आउश्यक जद भी हैं। पहला भेद अर्थ का है। 
इलके और गदरे का मेई होते हुए. भी पीला रंग पीला ही है। 
कितु पग्रेयस के अनेर्क संभव अर्थ दें और नीतिशाम्न के विद्यार्थी को 
उन्हें जानना चाहिये । नीतिशाखर श्रेय! के स्वभाव बी ब्यवध्यित खोज 
खेत दे किंद पीले रंग के समा को व्यवस्थित खोज संभत्र नहीं 
है। दूसरा भेद शानपद्ीय है; बह दोनों शब्दों को जानने के द्ढ को 
जद है। पीले रंग और भेयस दोनों का ही साक्षात्‌ होता है. किठ पीले 
रंग का साह्षात्‌ पेबल भत्यक् मात्र दी है जब कि जय के सादात्‌ के 
साथ श्रमेफ जदिल भावनाएँ, होती हैं 
अयस का धर्थ बोछनीय काये के साध्य की भाँति जाना जाता है 
और चूँकि उठ बाय को किया हा हकता दै या छोड़ा जा सकता है 
इसलिए, दर व्यक्ति भियत! का अर्थ अलग अलग दंड से कस्ता है श्रीर 
इस प्रकार भेयछ फे अर्थ बा विकास दोता ६, चदे श्रब्छे फे लिए. डी 
चाहे गुंरे फे लिए. यह वितास कुछ सीमा तक भावनाओं और भशिष्य 
के मार्ग को परिवर्दित पस्ता है ओर इस प्रकार आइशों श्रीर फमों बी 
अन्त (उन लोगों के लिए. जो अपनी अम्व्मेस्णाओं और आदतों भर 
गुशाम नहींई ) आधिकाणिक सबिदित हो जाती है। श्रपने अधिः 
विकसित रूऐों में. भेपस का प्रतयय (पल  एण्ण्पे ) विवेक पृ 
डिश्लेषण और आलोचना की चीज बन जाता है और वही विशलेपः 
और आलोचना रैतिक रोज की झू- ३ इस प्रवार भेपस श्रल्िदचि * 
इब्दा के किसी विपर का चघत्यस प्रलुभा३ बने झाता है बरेंकि तिस व 
जो इच्छा बी जाती है बह हिसो न हिई्ी रह में बअच्दी और भेवा 
भी प्रतीत शोी दे चारे नाग या रिचारों की परार्रा के: कर्ण उसे श 
झुय से स्दीशास न विगा भा सके | एक दूसरे श्राइरउक अऋर्में पे 
अऋषमिष्ये पा इच्छा दा शिपय होने धोरर वैध इच्दाओंः 
अभिश्दियों ढे परोर५ तक प्रिय घर. दरिचार और उनके नि 





वध नहा 


कै है भे 


श्३० नीरीशार का ध्रारी सना मह परियय 


मुझ्यों को दौद्विए सा गे हरकार बर्भे के बाड़ बोदनीर लगने 
सर है। 
मोतिशास की पँय सास्यताएँ 

नरपे बिल सीशिशाहर डी बच महरता। शप॑मिंद नहीं हैं: 
उनमें में रिसी से भी इनझर कर सउना समय है। गगिठ की इस 
गिद्ध प्रात हि यहि दो सत्याएँ. सिसी टोससे संस के अगरर हों 
आपस में भी बगयर होंगी क्रो न मानना तिर्थढ़ है। हिंदु नौति 
दो मास्यताओं को साहिक हट में अरयोगर डिप्रा जा सकता है।2 
शत्य उमडी श्रान्तरिक ताडिंक श्ररिवादंता पर निर्भर मे देकर उनके 
निश्चित श्रथों पर निर्मर रइता ई जिन श्रर्यों में नौतिशासतर में 3 
प्रयोग किया जाता है । नैतिक लोज को संभावना और सा्थकता स्॑ 
करने पर तैतिक मान्यताओों फे साय को स्थोष्ार करना पढ़ता है; उ 
खत्वीकार करने पर नीतिशाख्र की संभावना से भी इनकार करना पे 
है । चूंकि इस पुस्तक पेः पाठक नैतिक खोज की संभावना करों शत 
करेंगे इसलिए, यदि प्रदर्शन करना संभत्र भी हो तो भी मैतिक मान्यत 
के अदशेन की कोई श्रावश्यका नहीं है ! 

( १) मूल्य को सान्यता--इस मान्यता पर पहले श्रध्याय के द 
खण्ड में काही प्रकाश डाला जा घुक्ा है इस मान्यता फे अनुमार मे 
एक सार्थक बल है झ्र्यात्‌ कुछ चीज़ों में, चाहे वे वास्तविक हीं 
काल्पनिक, मूल्य होता दै । मूल्य रखने का धर्य मेयस्कर होना है। १ 
बूँकि भ्रेपर्कर होना सापेज्षिक बात है और उसती सार्थकठा किसी 4 
को अन्य वस्तु की अ्रपेक्षा अच्छा मानने में ही होती है (लिए इम 5 
बस्लुब्रों को श्रन्य बस्लुओं से श्रच्छा माव सकते हैं। इसका श्र्थ यह 
कि हमारी पसन्द और बरण का पौद्धिक आधार होता है। डे 

(२) अभाव की मान्यता (फ०#प्रीया8 छत ग०एदरथ०श5)- 
यह एक सर्वमान्य बात है ड्ि मूल्यों का लाभ अपूर्ण रूप से दोता है 
यदि जगत में सर्वोपरि मूल्यों की सत्ता होदी और यदि जगत हर इपष्टि 
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, पूर्ण होता दो नैतिक कर्तव्य और ब्राव्यता का कोई स्थान नहीं होता 
“ क्योंकि तब वास्तविकता और शेयस्‌ (६००१) में पुर्ण वादात्य दोता 
और किसी भी प्रकार वी नैतिक चेडा व्यर्थ होती । 

(३ ) संभावना वी मान्यता-मैतिकता नाम की चीज़ होने के लिए. 
अबस्‌ को कुछ इृद तक अप्रायय न होकर प्राष्य भी होना चादिए। ३ 
मान्यता में नैतिक वरुण को स्वीकार क्या गया है; कुछ ऐसे काम हैं जिन्हें 
कंस्ना या न करना नैतिक कर्ता के द्वाव की बात है। बहले अध्याय में 
यह बताया गया था कि नैतिक आाग्रई मे 'करना चाहिए? या 'नद्दी करना 
चादिए? का कोई स्थान नहीं है। श्रमक काम करना चाहिए यह हम तभी 
कहते ईै जब्र हम उस दाम की करे सकते हैं: नेतिक आम्रद में कर 
सकने बा भाव निद्वित द्वोता है। 

यह तीसरी मान्यता सद्यवि जैतिक आग्रह में निदित दे किंत नैतिक 
झाग्रइ इस मान्यता में निदित नहीं है। किसी काम को करने की सभात्रना 
में उस काम की करने का श्राप्नद निद्वित नही दै। र्किठ तीनो मान्यताओं 
मो एक साथ लेने पर नैतिक श्राप्रद सेट हो जाता है। कर्चा जब किसो 

बस्तु को अच्छा सममता है, जब उस पु की प्राप्ति अभी तक नई हुई 
है और जब उसको पा लेना करती वी शर्कि में दे तो उसको पाना करत 
हा कर्तव्य दो जाता दैं (यदि कोई अन्‍्य-ेष्ट कर्तव्य चीच में न दो तो) 
(४) झुवता की मान्यता (9०४(रए४(० र्ण एक्षा॥797०७) - 
छैसा कि पदले अ्रध्याप भेक्द्ाजाचुा दे सतिकत बरण परिणामि 
(ल्ण्पश्थ्पुण्थापे ) होता हैं: वह जिन वैकल्पिक मुल्यों को श्र 
इशारा करता है वे अश्थाई नहीं होते । शतण्य़ इस चौथी मभाव्यता 
मूल्यों के स्थायिल्ल या प्रुबता को माना जाता है। यदि परिस्थितियों 
कोई परिवर्तन न द्दो तो कोई कम बाश्यिति नैठिह इंड्टि से उसी सोमा र 
अच्छी या धुरी चनी रहती है। 
पी मान्यता पदली दृष्टि में गलत या चरक दोपमय लः 
३६ नैतिक निर्शयों में परिवर्तन होता है और जोःकाम या रिर्पा 
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आज अच्छी या थुरी सममभों जातों हैं कालान्तर में विभिन्न दृष्टि से 
देखी जा सकती हैं ! और यदि 'परिश्थितियों दे परिवर्तन! वास्य में सब 
काल के नैदिक निर्णयों को सम्मिलित कर लिया जाय तो चौभी मान्यता 
में चक्रक दोप हो जाता है क्योंकि तत्र उसका अर्थ यह हो जाता है कि 
व्यक्तियों के निर्णय और उस निर्णय को प्रभावित करने वाली शर्तें हो 
बदल जाती हैं कितु कामों और स्थितियों की अच्छाई या बुराई गा 
परिणाम वही रहता है । 
इसके उत्तर में यह कद्दा जा सकता है कि नैतिक प्रयाश्रों और भाव- 
मात्रों के सभी परिवर्दन नैतिक निर्णय की परिस्थितियों के न दी पिल्दुल 
अन्दर दोते हैं. श्रीर न ही जिल्कुल बाहर | प्रसंगानुवूलता तिसी नियम 
का श्रनुसरण नहीं करती; व भेद और विवेक करने का विषय है) 
साम्रयिक और शारवत का सही सम्बन्ध समभला मानवी बुद्धि की एक 
कटित परीक्षा दै। दिर भी दम छत्र परिस्थितियों के कुछ परिवर्तनों रो 
मैतिक निर्णय फे अधिक अ्रमंगानुफूल ममभते हैं। किंतु इब्दाप्रों के 
प्रवाद में बह जाने पर प्रसंगान॒वूलता श्रविकल नहीं रद्दती श्रोर परिरिषिति 
के परियतेनों को कर्तव्यपयाड मुख होने का बद्माना बना लिया जाता है। 
स्यावदारिक दृष्टि से चौयी मान्यता नैतिक निर॑यों के परिवर्तनों को सीमित 
5 देती ६ ॥ यह परिस्यितियों! से सापेक्षतः खवतंद श्रादर्श मारदहों को 
उचित ठहगती दै॥ आ्ादर्श मात्दद मैतिक बरण में उत्तरदासित्र की 
प्बना रखकर उसे रिप्रयगत बना देते हैं ॥ “ड्रिसो चीज का मृह्यौकन 
रना०, रेमने फर्नेस्देज ने लिसा है, “उसे व्यक्तिगत प्रशसाओ्ों से बचा 
र रखना दै। टसे अपने ऊपर ब्रथ्रिकार देना है और इस तरद विधान 
) निरचयात्मक बना देना है ॥.....-यरि मे किसी सिद्धान्त का छोर! 
जे के लिए हमेशा किसी विशेष टंग से काम करने का विर्थयय करता 
तो मेरे निर्णय छा विसलेक्य यों किया जा सकता ई; पहले मैं डिसो 
दल्स को भेयस्कर मानकर टरसे स्वीकार गरता हुँ; और हिर उसी तमत 
इध सिद्वप्त को अपने शाप से अपनी रद्धा करने के लिए निपम बना 
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देश हैं।0* किन विशेष सिडान्तों को ब्रामाशिक माना ह्ञाय यह दूसरा 
हो प्रश्न दै। थे परसगागत नैतिकता के अनुइल भी हो सकते है ओर 
पतिकूल भी | मुण्य बात यद्द है कि घेबता के अरने हा. उनसे यह 
परिलद्धित होना चाहिए कि कर्ता सिसे ओ्रेस्लर समझता है । एक मर्याश 
के झम्दर उनमें परियर्तन भी दो सता # क्योकि निद्धान्तों दा विकास 
होना विकसित नैतिकता वी एक साल शर्त है। मिद्धान्तों पो शार्थहता 
मुगल गयते दरए, भी उनमें विस सीमा तक डिवास कि जा सकता 4 
गद बस्ती केः ऊपर निर्भर अर्ता 2। हर बचा आने जोगिस पर ही 
खपना निर्णय बस्ता दै शरीर ऐता काने में पद घारने अप्पिध के 
हुस्छित घरिप्र गा निर्माण बएा टन श्र इगे ख्रास्मा की स्मस्पठा 
कहता थी । 

लौधी मारता का एक विधविशादिर (००)०८७५५) प७ भीहै। 
दम मैतिक परण दारा भ्रभिंधक्त शोने बाले झुष्ों ये लाप शाप आग्नी 
अुबदा बी भी मानो है यदि हम बलद ली पह्दी मे *ह जो द्ाज द्द्दो 
दृमाग बाश बना निरियेंक थे डारगा । पर कदपर हि दम इश्ल गए हैं 


और दर गति नहीं रह गए हैं शो थे नैतिक दाप्पटा से पुरषाग नही 
बौण छग करता । गद दाद हारे मैतिस बसों पर छगू हेदीर। परप 
बी रूपए रम भविष्य में अरनो शषदा दो मल लेडे है। दूसरे रस 
के शब एम उपर पूर्ण दंग से घर अरते है हो हम चरमे बगय 
बो 7एजहर में परत बर्ने और उसके परिणामों वो झुस्डने का 
निर्भया ब९ हे है। जीन छ मह्यप्रो निरवरानाओओ भरने बो्‌ 
हित बना, नौररी बसना, पिष्ाद बस्ना >-ब एम महुप्य 
लगीं भर श्रम एच है।(र त्ट का बेन बाई एन 
कपव होता है छीए उसके शाप हाप इज दभ्डटी नी शत होरी रै। 






बी छमेलिए पदिइरी झाद बेश्पू/ हि आर््ट(दम, जगाइरी 
4६६९, १९ १४९ 
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पएंह्दी सिद्ध किया जा सकता है किंतु व्यावहारिक प्रदर्शन की सत्यवा 
ग़के विरोध के अभाव में ही हेश सकती है। यदि य६ सच है। कि सब 
ताश सत्र: परित्यितियों। में दूसरों के द्वित का उतना दी ध्यान रखते हैं 
जैतना कि अपने दित का तो यद बात सामाजिक नीतिशास्त्र की महत्व- 
मान्यता बन सकती है। दुर्भाग्यवश ऐसा नहीं है । 
। (कुछ नैतिक मान्यताश्रों पर विशेष दाशनिक सम्प्रदाय भी विवाद खड़ा 
करते हूँ | दूसरी मान्यता के अनुसार वास्तविक जगत हमारी घारणा के 
अनुकूल हर माने में अच्छा नहीं है । ईशवरवाद में इस मत का खण्डन किया 
जाता है क्योंकि सर्वशक्तिमान और पूर्ण रूपेर॒ग श्रेष्ठ रवर के बनाए. नंगत में 
अपूर्णता नहीं हो रुकती। छीसरी मान्यता के अनुसार मनुष्य दो' 
अनिर्धारित वैकल्पिक स्थितियों में से किसी एक को चुन सकने में स्वतन्ध 
झोता दै । संकल्पवाद (ताप) इस मान्यता की भौतिक विशानों 
से अमेगत होने के कारण स्वीकार नहीं करता। विपयसापेक्ष दृष्टि से 
चौथी मान्यते नैतिक सापेृबाद का विरोध करती है और विपयिसापेज्ष 
दृष्टि से वह मनोविज्ञानीय राहचर्यवाद ( [570०000]058०७) 555०लंवा- 
-०गोडा३ ) के इस संत का भी विरोध करती है कि मनस परिवर्तनशील 
व्यक्तिगत अपस्पाशों की ही राशि है। पाँचवी मान्यता अन्य लोगों के 
प्रागेनुभव मूल्य / को मानकर उनको ससा को स्व्रीकार करती है किंतु 
निरपेज्ञ ब्यक्तिसपेक्षवाद ( ४0॥9७ )" में अन्य लोगों के मूल्य को 
स्त्रीकार नहीं किया जाता ) श्राधुनिक काल में इन सन्देहाामक विवादों में 
तीसरी और चौथी मान्यता के दिपयसापेक्ष पत्ष के विवाइ ही जागरूक 
॥ भ्रन्य लोगों की सत्ता को न मानने वाले लोग तो कम दी हैं किंतु 
















१ पट वह सिद्धान्त है जिसके भरतुसार व्यक्ति को अपती सत्ता हो 
होषी है ओर धन्य ब्यक्तियों की स्वतेत सत्ता नहीं होती । अस्प व्यक्तियों 
को सत्ता ससी भौर उसी सस्॒प तक दोतो है जब तह थे “मेरी! चेतनता 
के विषय बने रहते हैं--प्रडु० । 


« नीतिशास्त्र का त्तालिक आचार श्र७ 


संकल्पवांद पर विंचार करने से पहले उसकी यथार्थ पॉरेमाषा देना 
आवश्यक है। सुंकल्पवाद को ( उसके विज्ञनीय रूप में जिसमें कार्य-कारण 
भाष रहता है) कमी-कभी नियतिवाद ( थि७)57 ) समझ लिया 
जाता है| नियतिवाद विज्ञानीय नहों होता और उसमें सामान्यतः खतंत्र 
वरण का निरपेज्ञ खण्डन भी नहीं होता ) नियतिवाद यह स्वीकार करता 
है कि हम चाहे जो भी वरुण करें किंद कुछ बातें दमारे बरण करने या 
ने करने का परिणाम भ होकर पहले से द्वी नियत होती हैं जिससे स्वतत 
बर्ण के साधन सीमित हो जाते हैं । सिखरो ने एक तर्क दिया था; रोगी 
को वैद्य की जरूरत नहीं दे क्योकि रोगी या तो मर जायगा या श्रच्छा 
हो जायगा । यदि वह मर जायगा तो वैथ का आना वेकार है और यदि 
बह भ्रच्छा हो जायगा तो भी वैय का श्राना निरर्थक है। यह तक 
नियतिवाद का 'उदाइरण है, विशानीय संकल्पाद का नहीं । बहुत से 
माक़्सवादियों का ग्रारसिक संकल्पबाद ( ०0ण०ग्रारंट वैटशाशंतशा ) 
भी नियतिवाद है। उनका कहना है कि पूजीवाइ को एक न एक दिन तो 
अवश्य नष्ट होना है, ऋतिकारी लोग तो उस्को नष्ट करने के निमिस 
मात्र हैं और वे एक सीमा के अन्दर ही स्वतन्त्र रूप से काम बर सकते 
है।। यह स्पष्ट दै कि नियतिवाद में विश्वास फ्रने से व्यक्ति को नैतिक 
खोज का स्वभाव और नैतिक दायित्व बहुत बदल सकता है किंतु (फिर भी 
नियतिवाद से नैतिक विमश निरर्षक नहीं बनता। मेरे सामने ऐतिदासिक 


१--'बोलशेविक के मारे और विचार सासान्यतः पूरी हरइ से 
हद हैं किन्तु यथातथ दृप्टि से धरनाओों ने उनको झाशा[ओों के विपरीत 
रूप धारण डिया है ।“--खेनिन, ट्राइस्‍्की द्वारा दस्त, दि हिस्दरो 
झाध्‌ दि रशन गेवोद्यूशन, जि० ३, ए० ४७७ 

गीता का इष्टिकोश सौ नियतिवारी है। कृष्ण ने अजुनकों 
टेतिशसिक गतिविधि में “निम्नित सात्र! ही बनने ढी शिद्ठा दी है-- 
अजु० ) 


मध्य 5७ 2 यह हल अ जे ह है! 


निमितत बनने या न बनने का वरण फिर भी रहता है | विश- 
गर्व-कारण सम्मत ) सकल्वाद के अजुसार हर गतिविधि या 
गरण और कार्य उस व्यपार की भाँति ही दृ्ता से पूर्व 
शा है। उसमें वरण कर सकने का तो कहीं स्थान हो नहीं 
ययापार किसी लक्ष्य ((/०७) से निर्धारित न द्ोकर अ्रएनी 
ओरो से निर्धारित द्वोता है | संकल्पवाद का यह्द रूप तार्किक दृशि 
यता का खण्डन करता है| + 

संकल्पवादी पक्ष की युक्तियाँ 
हपबाद के ममर्थन के लिए. अनेक प्रकार की युक्तियाँदी 
त कारणात्मक सम्बन्धों को खो श्रौर कारणान्मक व्याख्या 
उन्नति पर आधारित श्रायमनात्मक युक्ति है । विशान बादल 
नी अरसने का कारण इन्द्र फे क्रोध और देवसाशों के 
! न मानकर भूगोल फे कुछ निश्चित कारणों में मानता है! 
| में बैसी निश्चितता अब्र तक नहीं मिल सक्ी हैं हिठ 
[ग श्द्ञान नहीं दो सकता १ विशनीय उन्नति को देखते 
प्रचुमान नहीं किया जा सकता कि एक से एक दिन सभी 
कारण मालूम हो सकेगा और उनकी वास्णात्मक ब्याश्या 
गी ! पहले की सारी घटनाओं को पूरी तरद जानने बाला 
निह, याद बह हो, क्या अविष्य के ओरे में ठीक ठोक नहीं 
एस संभावना को मान लेना भगिष्य को पूर्दनिधांरिय, 
श्परियर्तनीय स्वीकार कर लेना है। भीिष्य जो एूएं 
लेने पर नैतिक कर्ता के सामने वर्ण कर सकने का डोर 
पता । इस इष्रिशोण से मैतिक विमर्श और मैतिक तिरचद 
छाई बन जाते हैं, घटनाओं का खुजन करने वाने नहीं । 
7 वी उप्नति पर ब्राधएरित संकल्मशद की यह आागमना: 
पूर्य है । विशान में आप्ी खोज विपक्ष रामप्रीड़ी 
: बढ़ा ली है हिठ॒ इसमे यह लिद्ध नहीं दी पहाड़ 






मीविशासतर का तालिक आधार श्श्् 


विजन एकतामय शान के किसी लक्ष्य की और अग्रसर हो रहा है। यह 
अनुमान तभी संभव हो सकठा है जड शाम की सामग्री का परिमाण और 
प्र सीमित हों | विश्व में तथ्यों की किसो सीमा को मानना श्र यद 
कहना कि विशान घीरे धीरे उस सीमा के अन्दर सारे दष्यों में अन्यो- 
न्याभित करण सम्बन्ध की सरोज कर रहा हे विश्व की सही चित्रण नहीं 
है। ज्ञव की कोई मर्यादा नहीं है, उसमें उतनों ही अनेकता और 
विभिन्नता है मिदनी लोगों के थरत॒भवों और कल्पनाओं में है---चाहे वे 
अनुभव और कल्पनाएँ वैशानिकों की हों या कवियों की या रदरयबादी 
चर्म परायण लोगों को । विज्ञान के हर नियम की खोज के साथ अन्य 
अशोमित तप्यों के अनुसन्धान का मार्म प्रशस्व होता जावा है। नए 
बत्तों से श्रीर भी नए और जरिल्ल प्रश्न उठते जाते हैं और उनका 
अन्त नजर नहीं श्राता । इस ग्कार एकतामय शान का लक्ष्य बराबर पीछे 
इटता रद्दता है और उस तक कभी पहुँच पाने की संभावना के लिए 
कोई आगमनात्मक प्रमाण नहीं है। इसी बात को दूसरे शब्दों में यो 
कह जा सकता है कि कारणात्मक संकल्पवाद के लिए कोई आ्रागमनात्मक 
प्रमाण नहीं है । 

(२) दूसरी स्रय॑ंसिद्धता पर आधारित प्रागनुभव (3 90099) युक्ति 
है) यह टीक है कि भाव की उत्तत्ति भाव से ही हो सकतो हैं। इरेक 
चोज का! एक आदि-खिन्दु दोता है जो उसकी व्याख्या का सिद्धान्त और 
डस चीज के 'ोने? का सिद्धान्त या कारण भी होता है। कसी कारण- 
रहिंत प्रारम्भ की धारणा नहीं की जा सकती [ इस स्वयंसिद्धता को कभी 
कभी न्याय-वाक्य (5५)०ट४४४७) द्वारा भी व्यक्त किया जाता है| जिस 

४ बख्तु का प्रारम्भ हुथ्ा है उसका कोई कारण भी होना चाहिए, नहीं तो 
पह बखु अपनी उसत्ति का कारण स्वयं होगी। क्िंठु अपनी उत्पत्ति का 
कारण खय॑ होने के लिएए उस वस्तु को अपने प्रारम्भ (कार्य) से पहले सत्ता 
(कारण) होना चादिये जो श्रर॑भव हैं; इसलिए: इर वस्तु के प्रारंभ पा 
कोरणे उस देशु से अलग किसी और बसु को हो होना चाहिए | 
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प्रामनुभव युक्ति को चादे जैसे व्यक्त क्रिया जाय किंतु तार्किक इंट्ि 

से उसमें बाघ्यता नहीं होती । अपने सन्दोष के लिए सयंस्िद्धता का 
सद्दारा लिया जा सकता है किंतु उसमें सन्देह करने वाले विपक्षी के सन्तोप 
के लिए तार्किक दबाव नहीं होता । स्वग्टेदता का आधार तर्ईशात्र में 
न होकर मनोविज्ञान में है, यद और बात हैं कि उसके सफल होने पर 
नई तर्किक युक्तियों का निर्माय किया जा सके । उपयुक्त न्याय वाक्य दारा 
व्यक्त युक्ति में चक्रक दोष है। उसमें जो सिद्ध करना है उसे पहले ते ही 
मान लिया गया है । प्रत्येक वस्तु का कोई कारण होना चादिये, नहीं तो 
वह अपनी उस्त्ति का कारण स्व॒यं होगी: इस युक्ति में छिपे तौर से 
यह कहा गया है कि (१) दर वलु का कारण होना चादिए (२) शरीर यह 
कारण या तो अपने कार्य से तादात्म्य रक्खेगा या नहों खखेगा।सट 
है कि यहाँ जो ऐिद्ध करना है उसे पहले से ही मान लिया गया है। 
(३) श्रव सकल्पवाद की प्रामास्यवादी (2950श7008020) युक्ति 

रह जाती है । प्रामाश्यवाद दर्शन शान को वह शाखा है जिसमें ज्ञान के 
स्वभाव और शेथ वस्तुओं की विशेपता की खोज की जाती है। कांट 
जिसने आधुनिक प्रामाण्यवादी खोज को मींव डाली थी कारण की शैय 
वल्त॒ की सार्वभौम विशेषता बतलाता था। इम किसी वह्यु को झत्य 
वस्तुओं से पथक जान सकने की ज्ञमता नहीं रखते; ज्ञान की क्रिया शैय 
वस्तु का अन्य वस्तुओं से सम्बन्ध जानने पर ही सम्भव होठी है। कोई 
बस्तु अपने कारण सम्बन्ध द्वारा ही ज्ञेय बनती है। कार्य-कारण प्रसंग के 
बाहर वस्तुएँ शेय नहीं बनतीं । उनका कार्य कारण सम्बन्ध ज्ञात हो सकता 
है, या उसका अ्रनुमान किया जा सकता है, या उसको मान लिया जाता है। 
कारण के बिना 'क्यों ?? प्रश्न सार्थक नहीं रहता । ज्ञान सनसू की क्रिया 
के बिना नहीं हो सकता और मनस की किया में कोई वर शेव तभी 
चन पाती है जब उसका दूसरी वस्तुओं से कारण सम्मन्ध पता चल 
जाप । मानवी शान का /यहो सार्वभौम लक्षण विशन को ससभव इनावा 
दै। हमें चादे किसो वस्तु का कारण न मालूम हो किख काएण में 
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गिवास रखने से ही हम उस वस्तु का कारण जानने की चेप्टा करते हैं। 

कट की युक्ति कारण के अर्थ पर आलोचनात्मक प्रशृत्ति स्खने की 
दिशा में एक महत्वपूर्ण कदम दै। यद प्रागतुभव युक्ति का शक संशोधित 
रुप है| जैय घन भकने के लिए बस्तुओं में श्राजश्यक स्थसे कुछ 
विशेषताएँ होनी चाहिए, चादे वस्तुश्ों की अपनी विशेषताएँ कुछ भी 
क्यों न दो | अपनी पुस्तक /ए द्रोटित थ्राव हा सन नेचर” में झा मे 
बहा था कि हर बस्ठु का कार्य मानने से हम यह भो मान लेते हैं कि 
वह बर-ु किसी श्रन्य बल्तु से अनिवायतः श्रदुतरित होती है। चूँकि 
हम अपने अ्रनुभदों को हो जान सकतें हे और श्रनिवार्थता श्रनुभवगद 
नहीं है इसलिये हम बस्तुश्नों का अनिवार्य सम्बन्ध कभी नहीं जान सकते । 
धाम इससे एक सन्देदात्मक निष्कर् पर परुंया। जहाँ तक बसतुझरों फे 
स्वलतण का प्ररन है व्दां तक बांट मै धाम के सस्देश्याद को छीकार 
किया हिंद उसने छाम दो यह चुदीतो दी कि वस्तुओं के स्वभाव और 
उनके कारण सम्यस्ध पर याई विदाद करना उनके स्वलक्षय पर विचार 
बरना नहीं ैं। अनुभव में हम विसो एस्तु बो बाह्य जगत से प्रहण 
मात्र ही नहों करते; अनुभव सक्तिय होता दै कौर प्रदण वी हुई बसु 
हो शार्पक और तरिशोप धनाता है। शान होने पर, बांट की युक्ति है, 
कैप पदार्ष में एक प्रायनुभ३ रल ( ४ पधाणा लोलगाला। ) दा जाता 
है को शान भी किया के समय शाता से मिलता है और जिये हम बांध 
जयत बहने है पते हेर होमे के नाते छाद्या अनुभव करने शाजे मनस्‌ बी 
आापान्य विशेषताओं $ अनुरूप ऐना घादिये। 

कार के सृषप ढोर उए्हों कदर मनोविशनौर मान्यत्यध्रों में है। 
बट २३२ रिश्शेस बरता था हि उसती खोज था रिएप सनोशिशन फेः 
ऐप में छाने दाती छइटुभवणत सममप्री महों है, हि सिर भी उठने 
मनोवेशनीर ऐश में एफ मान्यता मानों है । शद दए बहता दे ढ़ि 
हुडे का आरा तिधम शोत्य रै! तर बह दइ मान लेंस है (जो 
जरीकर दे घ.३ थे; पं में दु१ ९०७८ है) ढ़ि रद शोगेंडी इदि 
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आपने ल्वथाव के कारण उस नियम! को मानने पर बाघ्य है, और 
सब लोगों की बुद्धि कार्यकारण सम्बन्ध के वरना किसी वस्तु को शेय 
नहीं बना सकती | ढिंदु यइ मनोविज्ञनीय मात्यवा एक तछ 
विषयक मान्यता है" जिसका सच होना यान होना प्रमाण मिलने 
पर द्वी निर्धारित किया जा सकता है। प्रमाण से तो यहों पठा चत्तता 
है कि यद्यपि सत्र लोग एक हृद तक कारण-प्रसंग में ही वितन 
करते हैं किंठ कुछ लोगों को कारण रहित कसी दखतु या घटना 
के हो सकने की संभावना में कोई कठिनाई नहीं होती! श्ररल, 
एपीक्पूरस, हम, रेनीवीर, धर्गतों, जेम्स और ह्वाइट्ट्टेड ऐसो संभावना 
सोच सक्षते थे; स्टोइक लोग, देकार्त के अनुयावी, बाईले और कांट 
नहीं ! कारणात्मक संकल्पवाद ( 027६४) (ंसश्यायांगांध्ा ) फे प्रति 
जब इन मनोविज्ञानीय व्यक्तिगत झन्तरों को मान लिया जाता है तो 
आरमाण्यवादी युक्ति से कोई निसपेक्ष निष्कर्ष नहीं निकलता : हम यद्दी कह 
सकते हैं कि जो लोग कारण-य्रसंग के त्रिना वस्तुओं का शान नहीं कर 
सकते उनके लिए, कारण सम्बन्ध हरेक वस्तु की सार्ईभौम विशेषता है 

ओर कारणात्मक सकल्पवाद उन्हीं के लिए अनिवार्यतः सत्य है । 
कारणात्मक संकल्पवाद के लिए, प्रामास्यत्रादी युक्ति का एक संशोधित 

रूप लगने वाली युक्ति एक आधुनिक दार्शनिक ने यों दी है 

यदि एकरूपता ( पगट्णा> ) को केवल झारिक्तः 
ही स्वीकार किया जाय तो मेरी दृष्टि में हम अपने दैनिक कामी 


 पृक सेद करना भावर्यक है। थदि सनोविज्ञानीय मान्यता सदी 
हो सो 'दइर घटना का पर्याप्त कारण होता है! यह अतिज्ञा ढीँद के 
अनुसार भायनुमव ग्रठिज्ञा हो जापगी । डिंतु मनोविज्ञानीय सास्श्टा 
(डि कारण के बिता किसी पराये की स्वतंत्र सत्ता की घारणा महों कौ 
जा सकती ) स्वयं म्रानवी मानसिक श्रद्नत्तियों का वर्णन है भौर इसलिए 
वह प्रागनुमद मे दोकर वर्शनाम्रक' या दिष्यगत? ही है । 


» नीतिशासत्र का वात्विक आधार श३३ 


को उस बौद्धिक विश्वास के साथ नहीं कर सकते जिसका लाभ 
हमर अपनी आवश्यकताओं और प्रयोजनों मे उठाते हैं| इस 
नई मान्यता के अजुसार इमारे द्यों में एक अनिश्चितता और 
* बिच्छ॑द्डलता क्रा जायगी। एक इंद तक किसी समय कुछ भी 
घट सकने की सभावना हो जायगो. .. «--अतुभव की शआ्रधारभूत 
ताकिकता का विरोध करने पर हमें प्रकृति के अत्यन्त बेठकेपन 
पर, गाय के चाँद पर कूदने पर, ऊँट के सुई की नोंक से निकल 
जाने आदि पर शआ्राश्चर्य करने का कोई अधिकार नहीं रहता ।* 
इस अवतरण की लेखिका काट के इस दोप को बचा गई है कि 
प्रकृति की एकरूपता में कोई व्यक्ति सन्देद नहीं कर सकता। लेखिका ने 
कारणात्मक एकरूपता ( (३७६७ एशिया )* को चिंतन का 
अनियाय गुण न मानते हुए. यही स्वीकार किया है कि यदि भविष्य की 
चटनाएँ, किसी विषयसापेक्ष मापदंड द्वारा संचालित होती हें तो कारणा- 
व्मक एकरूपता अनिवाये दे। उससे इनकार करने पर सामझ॒स्य की जगह 
विच्धुद्धलता को ही आशा करना चाहिए) 
दस युक्ति पर मुख्य श्रापत्ति यही हो सकतो दै कि इसमें एक अपूर्ण 
पूयकता दै ३ इस युक्ति में यह माना गया है कि या तो दर बरतु को कारण 
नियम से पूर्दनि्धारित होना चाहिए या फिर भविष्य के बारे में कोई 
सार्थक बात नहों कद जा सकती; दूसरे शब्दों में या तो कोई घटना 
संयोगवश नहीं होती और या घटनाएँ संगोगाश्रित ही शेती हैं । कारणा- 








* मेरी छोजिम्घ स्वाबो, छोजिक ऐंड नेचर, ए० ७२-७३ (म्यूयाके 
यूनिवध्िशी फेस ) की 

है कारणाफर एकरूपता का झथे यह दै कि कारण के एक निरिचत , 
परिमाय हे हर स्षय काये का पृक निश्चित परिमाण दत्पक्न डोना 
आहिए भर काये के किसो निरेदत परिमाण को सदा उसी मिश्चित 
एफ़िस के कारण का परेदास होना चादिए 


जी हाफ का का आया प्रणशमफ प्ररनय 


मड़ संडल्ययादों इस युक्ति के पहले पदत्ष को मानते हई क्योंक़े दूसरे पत्र 
से महीं माना जा सकता । हित इन दोनों पत्नों के बीच के मार्ग को भी 
योकार डिया था सकता है और धरम, रीड, बूनों, ड्राइट्देंड ब्रादि 
भरत दार्रनिकों में ऐसा दी डिया है । कारण में विश्वास ने करने पर भी 
यंकुथन कर सकने को उपयद्मता ( थि०छ्तांजी॥४ ) रहती है | घटनाएँ 
दि एक बड़ी संख्या में अनुमानित पूर्वकयनीयता के झजुसार हो सकती 

तो उपाद्रा फे श्राधार पर विज्ञान का निर्माय हिया जा सकता के 
पर हर अनुभवाश्रित विजान उप विशन हो है। 


अनिर्धायबराद और विज्ञान की मान्यताएँ 


कारणात्मक भ्रनि्धायबार ( ०३७5 उग्रवेशैध्यायंयांड्या ) वार्विक 
है से कारणात्मक संकल्पवाद का प्रतियोगी है। अ्रनिर्धाववाद के 
तुसार विश्व में कुछ घटनाएँ संयोगवरश होती रहती हैं । इस मत को 
; सीमा तक ही गम्भीरता से स्वीकार किया जा सकता है। प्राकृतिक 
'रूपता के ऊपर श्राधारित विज्ञानीय शान इस बात का प्रमाण है कि 
घटनाएँ: संयोगाश्रित नहीं होतीं। शायद हम यह भी कह सकते हैं 
कोई घटना पूरी तरद से संयोगाश्रित नहीं होती । अ्रनिर्धायवाद इतना 
मान सकता है कि कुछ घटनाओं के कुछ पहलू सयोगवश हो सकते 
अरस्तू विश्व में संयोग की उपस्थिति को इसी अर्थ में मानता या। 
कहता है कि “हर घटना की न केवल घटित होने के समय और 
के 'होने! की बरन्‌ उसके गुणात्मक परिवर्दनों की भी जिसमें से नेक 
साय ही घटित हो सकते हैं व्याख्या करने के लिए किसी तिद्धान्त 
वानना अनर्गल है ।?" 
पहले के अवतरण में कारणात्मक संकल्पबाद के खरइन में दिए « 
वार्किक शरीर विज्ञनीय 'प्रमाए? अनिर्धायवाद को आगनुभव संभावना 


१ फिफिक्स, घु० १, अ० दे 


नौतिशाब्न का हालिक आधार श्र 


को ही स्थापित करते हैं) प्रागतुभव प्रदर्शन द्वारा किसी घटना की 
अर्म्भावना का खण्डन करके उसकी सम्भावना दी स्थापित को जा सकती 
है, उसको धास्तविकता नहीं । निरपेंत्‌ अनिबायेता या निरपेष्ठ असम्भावना 
को स्वीकार करना इन्दात्मक तरीके से खस्डित की जा सकने वाली एक 
रूद् भकृत्ति है। संभावना को स्वीकार करना रूद नहीं है। किसी घटना 
का किसी और तरद से हो संकना स्वोकार करना बौद्धिक प्रदृत्ति है। गाय 
चाँद पर कूद सकती है, ऊँट म॒ई की नोक से निकल सकता है कितु 
ऐसा होना बुत ही अर्सभच है। जब तक हर बात की उपपद्ता की 
यरीच्ा न १र ली जाय उसको संमाव्य मानने मात्र से ही शान तक नहीं 
पहुँचा जा सकता । 
कय्य विज्ञन कारणात्मक संकल्पवाद की उपप्थता स्थापित करता है? 
केवल एक बहुत विशिष्ट थर्थ में ही | विज्ञानीय प्रखाली में किसी सामान्य 
नियम द्वात एक विशिष्ट बात को अन्य विशिष्ट बातों से सम्बन्धित किया 
जाता है। भौतिक विज्ञान, खगोल विज्ञान और रहायन में अयुक्त होने 
वाला यह झादर्श उनको अमूर्त (2०६६८०८४) बना देवा दे और वे मानवी 
अनुभव से दूर दो जाते हैं । विजन की मान्यता कसी तथ्य का विदरण 
नहीं होती, व केवल खोज विपयक होती है जिससे आगे खोज करने की 
उत्तेजना मिलती दै ( एक विशिष्ट बात को दूसरी विशिष्ट बात से सामान्य 
नियम द्वारा सम्बन्धित करने को ब्यावदारिक श्रातश्यकता से श्रपवयित न 
हो सकने घाले विज्ञान हर विशिष्ट बात के मूते (८०7८०७४०) और 
परिचित अर्थ को नष्ट कर देते हू । 
स्वतंत्र घरण का समर्थन + 
विश्व के पूरी तरद पूर्वनिर्धारित न दो सकने की सम्भावना चेतन 
प्राशियों के स्वतंत्र दरण कर सकने को मानने वाले ख़्तंत्रतावाद के प्रति 
प्रामनुभव आपसि का निराकरण कर देतो है। स्वतंत्र पस्य फे लिए. 
इन्दात्मक प्रमाण नहीं दिया जा सकता; बद गम्भीर नैतिक स्पिति में पढने 
पर ही हाप आता है। खतंत्र चरण बहुत हद तक दिश्वास करने की 


२३६ नौतिशाखत्र का आलोचनात्मक परिचय 


इच्छा पर निर्भर द्वोता है! विलियम जेम्स का कहना था कि एन्बा 
स्वात॑त्य का मेरा पहला काम इच्छा-स्वातंत्य में विश्वाम करना होगा!!! 
इच्छा-स्वातंत्र्य (7०८ जा) में विश्वास करना वरणीय विकर्पों वी मैतिक 
माँग को वर्णन करने का सबसे अच्छा ब्यावद्ारिक दंग है। खकलता 
में विश्वाम करने वाला व्यक्ति आपने कमों से श्रागे ज्यादा खतत्तता पा 
सकता है जो उसे विश्वास न करने पर नहीं मिल सकती । होनैन्वाले 
भृतिक कर्ता फे लिए. यह एक अच्छी काम चलाऊ मान्यता है। वरण 
की स्वृतस्तता का सबसे पक्का प्रमाण यही दै कि मनुष्य उसमें विश 


रपकर दैनिक कर्मों में उसका समर्थन करता है। 
३ आदर्श और विश्वास 

वैतिक चिंतन - में परोक्ष या प्रत्यक्ष रूप से निदित और हर गैतिक 
मिद्वान्त द्वारा पहले से दी मान ली जाने बाली नैतिक मान्यताओं पे 
अतिएिक नीतिशास्न से सम्बन्ध ग्खमे याले कुछ विश्वाम भी द्वोते ई। 
उनमें में सबसे प्रमुख ईश्वर और इतिहास के विमी सार्थक प्रतिस्य 
(एशाधा ०) में विश्वास रखना है। इन विरवासों की नैतिक दिद्वानतों में 
कोई दन्दात्मक श्निवा्ता नहीं है। साग्तिक दोने और अच्धा जीन 
विताने या ऐटिदामिक निराशागादी होने थर श्रच्चा जीयन गिताने में बोई 
टाडिक बाघ नहीं है । उनकी प्रतिदम्दिता मामात्य इशय की वपरिषाम 
होनी है जो बुछ विचारतों में झोरों में अधिक होती दे। पिर भी मृल्यों 
और विर्र में मूल्यों के पाम स्थान में मनुष्यों को रवि उनकी बौडिई 
डस्खुइता से मिलकर ईश्वर और मनु्य के भारप इन प्ररनों को बहा 
महत्वपूर्ण इना देती दे । 

हद्वर में विश्वास 
दुरतर की सर लिपआ डिसे भी प्रमाय में हाशि दाधल नी 


के बच, जि १) ह० 7ह० 


“नीविशाब्न का तात्विक आधार र३७- 


ही रन्देहवादी पदुसि रखने वाले मलुष्य को ईश्वर की सत्ता का 
री प्रमाण सन्‍्तुष्ट नहीं कर सकता । यह प्रश्न दो बौद्धिक सिद्धास्तों 
होकर विश के प्रति एक साथ ही बौद्धिक और संचारी मावात्मक 
वान्त विरोधी प्रशृत्तियों का हैं। एक ओर फोन हिगेल द्वाय अभि- 
भ्वृत्ति है । 


ईश्वर में विश्वास करना कितना रुखकर, क्विना आननद- 
द्षबक होता है, ऐसे ईश्वर में मिसका निर्माण मनुष्य के चितन 
मात्र से नहों होता, जो किसो सिद्धान्त या मान्यता का हस्तलाघब 
नहीं होता, जो किसी जाति विशेष हिन्दू, मुसलमान या ईसाई 
का नहीं होता । बह हमारे चारों ओर पैली वायु से, फूलों के 
पराम से, उड़ती हुई विड़ियों से कही अठीम रूप में वाह्तविक 
होता है ) हमारे जीवन के कष्ट और कठिनाइवाँ और छोटी- 
छोटी श्रावश्यकताएँ: ऐसे प्राणियों सें उत्तेजित और समृद्ध द्योती 
रहती हैं जो हमसे जिल्कुल जिभिन्न दोते हें श्रौर जो इमारे 
चारो ओर सु रहते हैं । हमें उयतठ को समृद्धि और विभिन्ता 
का दहवी यकीन नहों दोता बरन्‌ इस खारी विभिन्नता के पीछे उस 
सर्वोपरि, एक और सामझस्यपूर्ण, इृद और स्वरत ईश्वर का 
यकीन होता है जो एकमात सत्य है ।९ 


इन शब्दों में ऐसे भनुष्य की झाश्या की अभिव्यक्ति है जिसके लिए 


चर्म ढिद्धान्त मात्र न होकर जीवनयाउन की एक विधि है और जिसकी 
नैतिक चेतनता विश्त्र॒ की उस चेतनता से एकाक्वर है जिसका बह अंश 
है। इस प्रहत्ति के विरोध में उमर खैस्थाम की एक रुघाई में अ्रमिव्यक्त 
यह अ्रनिश्चयवाद (787005सं८»0) है : 





+ प्वेज्ित भ्रंडर दिल द्वारा अपने निबन्ध में डदघठ, फराइनाइट 


एंड इनफाइनाइट', दि ऋश्टीरियन, ऊजयवरी ६६४१२ 


करे 
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रे झ्ापा कर्षों जग के भोच [ कहाँ से सृथन्या मुझको तो, 
घट्दा क्ताईं दे कोई घार, गई जो जाती-तद पर छोड़ 
जगत क्यों देना शोगा चोड़ | कहाँ को, रज कण सुरूझो जाने, 
उड़ा से जापगा दिन एृढ ड्िसी मंद का पवमानव मदाव' । 
बट्रॉन्ड रेल ने इस आनिश्वयवराद को श्रषिक प्रवत्धात्मक ढंग से 
यर्थित किया है: 
मनुष्य उन कारणों से उसन्न द्वोता दै लिन्‍्हें अपने प्रात 
क्र सकने वाले लद्धय का पूर्वशान नहीं होता; मत॒ष्य का 
उसकी 'ृद्धि, उसकी आरशाएँ, उसके प्रेम और उसके विरासत 
परमामुश्रों के स्कत्ध के आकत्मिक परिणाम ही होते हैं; कोई 
आग, कोई बीरठ, चिंतन श्रीर अनुभूति को कोई तीखा मनुष्य 
के जीवन की कब्र में जाने के बाद रक्ता नहों कर सकती; शतियों की 
मेहनत, सारी भक्ति, सारी प्रेरणाएँ, मध्याद्ट की तरह चमकदार 
सारी मानवी प्रतिभा सौर मंडल की भीमकाय झत्यु के गाल में 
बिलीन हो जायगी और मनुष्य को सफलता झीर सम्पाति का 
पूरा मन्दिर भाग्यवश विश्व के भग्नावशेष में सो जायगा--इन 
बातों पर चादे बाद विवाद ही सके किंतु वे इतनी निश्चित सी ' 
हैं कि उनको श्रस्तरीक्र करने वाले दर्शन को बालू की भीत पर 
खड़ा समझना चादिए। रुत्य की वेवल इन्हीं सीमाओं के 
अन्दर, निराशा की केवल दृढ़ नींव पर ही शात्मा के रहने की 
सुरक्षित जगह बनाई जा सकती है ॥९ 
जगत-विषयक इन दो विरोधी आ्ारयाओं पर दर्शन का क्या कहना 
ह इसका उत्तर दुपत्षी है। निषेधात्मक पक्ष में इन्दत्मक होने के नाते 


$ बच्चन कृत बजुवाद ! न्‍ 
२ बटर न्‌ड रसेल, मिस्टोसिज़्त पूंड लॉमिक, तृतोय विबन्ध, ए क्री 


स वशिप 


ह 


नीतिशास्त्र का तातविक आधार श्क्६ 


ह काम सत्य के लक्षण बताने वाले श्रमाणों को स्थापित करना 
/ वेस्न्‌ सत्य के प्रति किसी भावात्मक, रूद दृष्टिकोण को सीमाएँ 
है। ईखर की सत्ता इन्दात्मक तरीझे से सिद्ध नहीं की जा सकती 
उसकी अखत्ता का इल्दात्मक ख्डन किया जा सकता हैं। विजानों 
भाव और पणाली की परीक्धा करने पर हमे * यह एता चल जाता 
यदि ईश्वर की सत्ता हो भी तो विशान अपने स्वभाव और प्रणाली 
रण उसकी सत्ता का ममाण दे सकने में असम रहेगा । 
इसको प्रक़ मानवी साधर्म्य से स्पष्ट किया जा सकता है | लोगों को 
-कभी चेतन अनुभूति दोती दै इसलिए चेतन अनुभ[ति को सत्ता दोती 
पर उसमें सन्देद नहों किया जा सकता। किंतु विज्ञान के लिए. यह 
मे अनुभूति विजानीय ग्रणाली के क्षेत्र में अन्तर्गत नथआा सकने के 
श्‌ खोज का विपय नहीं है। विज्ञानीय प्रणाल्ली को उपयोजन मनो- 
॥न में करने से आचरणवाइ (0७४०४४ं०पआ) में चेतन अनुभूति 
सत्ता नहों मानी जाती । जानने के हर साधन वी भाँति विज्ञान भी 
बनी मान्यताओं के श्रनुसार अपना विपय चुनता है। विजान के विपय 
। विप्यसापेक्ष और सार्वजनिक होना खाहिए.। ईरवर की सत्ता की 
'लुभूति घास की दर्याली और बादलों के गर्जन की भाँति सार्बजनिक 
हों है और प्रयोगशाला से उसकी परीक्षा नहीं हो सकती | विशनोय 
उनोविश्ञान भी जय मनुष्य की धार्मिकता का अध्ययन बरता है तो वह 
भो उसके बाह्य आचरण भे ब्यक्त होने वाले सनोभीतिक सार्वजनिक 
क्तों पर द्वी विचार करता है। विज्ञान संयम और साथना से प्रात होने 
वाले धार्मिक सत्य ज्ञान की उपेज्ा बरता है क्प्रोंकि वे भा॑जनिक नहीं 


होते श्रौर विज्ञान फे लिए. सांजमिकता बास्‍्तविक्ञता श्रौर सत्य बी एक - 


आउश्पक शर्ते हैं | विज्ञन उप्ती बाद को सत्य मानता है जिसकी (१) सब 
लोग परोद्ा कर सरें श्रौर जो (२) दिशान के सार्वजनिक ्षेत्र के अन्दर 
आ सके । 

ध्यावद्दारिक सफलता के कारण अ्रनुभवाभित विजन को इस मान्यता 





हु 
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को स्वीकार क्रिया जा सकता है किंतु उसको सिद्ध नहीं किया जा सचता) 

यह मानने में कोई तार्किक आध नहीं है कि सत्य श्रपना खस्प कुछ चुने 

हुए. लोगों पर ही प्रकट करता है। सत्य का यह दृष्तिकोश झ्राज के 
प्रचलित सत्य के दृष्टिकोण से बहुत पुराना है| 
एक आख्यायिका 

जगत से असम्यद एक द्वोप्न पर मनुष्यों का एक ऐसा 

समाज रहता था जो किसी समय संयोत के ये प्रेमी रहे थे हित 

कुछ कारणवश धीरें-घीरे सुनने की शक्ति रो बैठे थे | हफते में 

एक दिन श्रपने बनाये मख्दियों में आकर संगीत मुघा का पार 

करना उनके जोवन को एक श्रावर्यक चर्या थी। झंगीत उनके 

लिये पूजा की भाँति था और उनके मानवो अनुभव का पड़ा 

उन्नत रूप था | सुनने की शक्ति के ज्ोण हो जाने पर भी संगीत 

ममारोह के प्रति पड़ी हुई उनको श्राइतों में कोई श्रन्तर नहीं 

श्राप था। स्मंद्रेवारी लोग मदिगें में जाकर श्रपन्नी पराापंग बरी 

निभाते और गाते रहे यद्यरि छत संगीत के स्वर उनको सुनाई 

नहीं पड़ते थे। बाद की पीदियाँ उनके इस निरदेशय धत्प* 

डिर्वास के द्ति सशक दोहर उसका विरोध करने लगी । उस्दंगि 

इस निरर्थक प्रथा को नोहने की दिशा में कदम उठाया और बदूते 

में लोग उनके श्वुयावी बन गये । कुछ लोग निष्िय रुय मे 

तदस्थ बने रहें।॥ श्व् मन्दिरों में यदी लोग जाते थे जो या तो 

इदि कम रघने के कार्य पुरानी प्रथा को अपनाये हूये में वा 

जिनकी गोड़ी टी यथा में चलती थीया जो लोग शत भी 

थोड़ा बटत मुन सकते थे । ऐसे खोगों को रहरपगारी बड़ा जाने 

छगा और उनका महक दह्ाया खाने खगा। मनोतेशातिर्ों मे 

उनझे भ्लस के कारणों का टदघाटन करने में शिद्वल्ल पर लिदश्ग 

बना हाजे  धशलेयोब भावनाओं के कृपत लोगों मैं कदयपर्ती रो 

का देंद ने बरटे उन्हें टस अखलिरवास का प्ररीई टसभ कर 
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रहने दिया जिससे सारे नागरिक बच गये थे। इन सब बातों को 

सामाजिक ्रीर पौद्धिक उन्नति का भत्यक्ष ध्रमाण माना गया । 

ड्ोईकोई संगीत ग्रेमी बाद विवाद करते समय श्रत्र भी यह कट 

देता बधाई “दम लोग धोसे में नहीं हैं, पोरो में दम दो जो 

बहरे हो !९ 

आष्यायिकाएँ घुछ ठिद्व नहीं करती िस्तु ये शूी हुई संभावनाश्रों 

हो भाई दिला सकती हैं। सतुष्य, इनिहास ओर प्रहृति की ऐट्रिक 
(६९८७४ ) ध्याख्या भवुष्य के अनुनवों में मेल नहीं णाती | ऐटिकता 
शा हप्यों ये: झुछ घकायें को अह्वीकार करने की अ्रनिम्यक्ति है| सबसे 
सौलिग तप्प भार्मिक तब्य दे जिसके अमुसार हमारे श्रन्दर ब्यति गत 
और सामूहिक घ्तपररण झे। और सदार्षों फे अतिरिक्त नैतिकता की एक उसी 
आवाज बी भी प्रामासिव सत्ता होती है जिसका निनाई हमारे शरसद्पिदे$, 
इमाये स्माति प्रतिना अर शोवन परम्यररो के धरत्राइ में शेता रहता है 
दंग दरए्‌ से मनुष्य को बुद् प्रामायिक सारईड मिलते रहते हैं, थाई ये 
एच्शिक या ह्रहाप्ट करों ने हो जिस5 शवों हड़ उसी बाशत सराप्ट होता 
६ ५ हह दे दिपरतापेज रूप मे प्रामाणिक होते हैं। सदसइरिवेक में, 
झूब से दिम्शासह झप से शुना जाए, कया प्रामसेटकसा नहों होदी है 
भानरी टुपंशताइश हम कोई रालत कष्य बर खरते हैं दिस्तु मारे झन्दर 
बे) ढारों रमारे बाम बे सही वर देप्पता रहता है। इश शटमिक 
गलरी दपड हो हैं थोर डरिर भी प्राम्रणक हैं ६ इस प्रेकनश को तन 
बा हे विधपरपरेए रूप हो शम्भनिदिप मे होइर इशजिंगव मंबप्री 
आर/मक बरख वी सीबदा मार दी होगे है | हद धुर्पप के अा्लो- 
घना म$ दिपोए से इस श(क्ा ॥२ दर्शन हो हिए। शा शाइच है, उच्च 
समाधार नहों। उल्‍्का कमाान मद॒प्रों बे शिलट्सीक धंजुनरक, शर्ते 

पर झत्पो! चार बेदुटदिताह' दाम मेरे कख हो बुन्शु टिन 
४३ ३श्दब िल्यू', १९४३: 
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होती रहने वाली अन्त्दोष्टि और स्पष्ट चिंतन में झविच्चिप्नता के माप 
होता रहता है । उस समाधान के एक वैकल्पिक पक्ष के रूप में यहाँ यही 
कहा जा सकता है कि मनुष्य को आध्यात्मिक अनुभूति उसके मादगिक 
जीवन फे साथ प्रारम्भ श्रौर समाप्त हो जाने बाला विपयसापेत्ष भ्रम न हो 
कर कसी दिव्य शक्ति से उसके मौलिक सम्बन्ध का प्रमाण है। 


क्या इतिद्वास का कोई प्रतिरूप द्वोता है ? 


मैतिक दर्शन और नैतिक निर्णय से सम्बन्धित एक दूसरा भविशा 
विश्वास इतिद्वास के रूप का है । मनुष्यों के सामूहिक श्रौर प्रायः विप्रति- 
कारी बर्ण करने का क्‍या नतीजा दोता है? इतिहास की गतिविधि में 
क्या कोई प्रतिस्य ( [शा0था) ) होता है ! 

इस प्ररन का पिछली दो रातियों से मान्य उत्तर ऐनिद्वामिक उ्रति 
के सिद्धान्त में है। पुरानी पोद़ियों के नैतिक अयस्तों के कारगा मानव 
जाति झादिम कान से उन्नति की उस झवरया तक आरा चुह है हित 
दम रह रहे हैं औ्ौ( इमारे श्राज के नैतिक ग्रयानों से भविष्य में मात 
जाति को उनसयोत्तर उन्नति होतो जायगी। इस वजिखास के झगेक हप 
ह। पूंजेवाद की द्वामी भरमे याले भोतिष्य में आशृतिक साथनों के 
शर्मित विकास की अपिष्यवाणी करो हैं किसे सनुष्प थी बझ्ार्कि 
सम ददू जावेगी; मध्यम माय पर चलते बाले उदस्वादी शिल्ठो ही 
पिशानीय ध्रद्धालियों द्वागा मनुप्य की सामाजिक बीदिका और मंत्वादों 
है आमिक विकास का खत्न देखे हैं और साम्यवारी एह सुन बीश 
ह श्राशय के लिए वर्बमान ठाताशाों को समयोटदित मिद्र करों है। 
परबाड (0०त8338) का क्मदातय आगरव को; हीीदाविक उम्बधते 
) अन्धावश्दम और जीयन की धार्चिक घर्या में रिंग्स अवौधत्मक 
जान के शक ऐसे दुंग के ओर उस्मुख मानल्व था हिरवे राह[ल 
4 शयवारी (उट्माप्य८ ) द्शोविड ऐविटानइ इशी बा 
धर न अ्रन्दीनत की बाद असशिप्रद्ध वा हिसी दिव्य योदता ही 











मीतिशासत्र का तालिक आधार श्थरे 


| मानते दे । देंगेल ऐतिदासिक उन्नति को काल में अनपेत् (78 
[ह#) का अनाइव दोना सममता था। ईन विभिन्न सिद्धान्तों के 
[खिक ,आधार कुछ भी हों दिंत वे ऐतिदवासिक उन्नति को दा आगे 
शर ऊार की ओर मानते दै। सामयिक अधःयतन द्ोते रइने पर भी 
पन्त में सम्पता वी हृद्धि की जीत दोना निश्चित है। 
उन्नति का सिद्धान्त आधुनिक युग के यात्रिक विस्तार से ओर भी 
न्यायमंगत बन सक्ा/है । परिमाग्थात्मक सम्प्राप्ति की दृष्टि से इमारी सम्यता 
ख्म्य सम्पताओं से श्रेष्ठ ठद्रती है। आज दमारे पास असंख्यक साधन 
हैं और यदि इस घात वी अपेक्षा कर दी जाव कि उन्दोंने माववी जीवन 
पर बैसा असर डाला दे तो दस उन पर अमिमान कर सकते है । श्रसख्य 
यांजिक साधन मनुष्य को उचले और सदी मु्खों में उलमाए द्ुण हे 
ओर बह आत्मा पे गम्भीर और फटिन मुखों से दूर दोठा जा रहा हद 
किसी सम्यता भी परख उसको वास्तविक सम्पराप्ति के अत॒पात से 
होनी चादिए-उ्ने मलुष्यों को पैसा जीवन ओर क्‍या अयसर दिए, 
ह। हमारा अपना अनुपात कम है क्योकि इमारे श्रवसर बढ़े विस्लृत हद 
शायई रिसी ओर युग ने अपने अवसरों को इस सरद नहीं खोया दै। 
हम अपनी भौतिक शक्ति और समृद्धि से धस्तो पर स्थर्ग उतार सकते हैं 
(किंतु हमने उसका दुरुपयोग करके गन्‍्दगी को और भी बढ़ा दिया दै। 
हमे वातावरण को दूपित कर डाला है) संसार की आयी से ज्यादा 
आदी पर दु्प और.धरणणोरता को छा एफ बाले घादल फेः समान 
डईल शुद्दी है। रन वी डररोसग वृद्धि बस्ते दुएए भी हम डसओो सानबी 
जीवन वो सुनारने वी और नहीं लगाते । महा मंमार आजे एक हत्यन्त 
हुसबइ मनोरिशनीय 'सदरुषा से गुजर रद्द दे और हम चसे वो ताक में 
रखबर आपने मई में चूर झरती मानत्री नावनाओं को रद दी इंगीनियों 
में इपो घुरे हैं। 
विदेशों पीढों से सानरी जाति के भाग्य भी इघ्ति और विदा का 
पिन टूट चला है। >प्िदिश साझ्ाउप के डशिार और ऋषोगिक 


ः ले अत नि ु 


नोतिशास्ग का तात्विक आधार रः 


भौतिक घटनाओं पर भी लागू होता है ॥ विश्व की सारी क्रियाएँ बिगे 
शन्यों दो इसी श्रस्तर्किया और अ्रन्तर्तटस्थता के कारण सभय दोनो 
और एक बार तदस्पता आ जाने पर उनमें सक्रिय सम्बन्ध नहीं रहता ' 
भौतिक विज्ञान फे एम ठघ्य को इतिढास पर लागू करना जय 
उचित नहीं है। किंतु उसके लागू हो सस्ते की सभावना है । इस संभार 
बी एष्टि दौद्, ताथों और यूनानी ग्िचारधाराद्रों में मिलती है]! 
विचारधारोश्रों पेः अनुसार किसी संस्वृर्तत की आध्यात्मिक जीवन-शक्ति ६ 
उद्येरिक लोगे में जाग्रत द्वोती है; सदुष्य के भारप झर इतिदास 
मार्यक्ता की ईश्वरीय बाशी उन्हीं के द्वारा अभिव्यक्ति पाती है मिः 
ममाजञ् जायत होकर डल्नति के पथ परे अ्रप्रसर होता है और इस आ्रा८ 
ल्मिक जागढकता से अपनी सेस्याओं, क्‍लाओं झोर विशानों को ज 
देता है। और जब तक बद्द समाज अपने भाग्य को श्रेष्ठ और सर्वों 
समभला है, जत्र तक डसकी आध्यात्मिक शान्ति तटस्थता थ्रास नहों भर 
शब तक बह समाज जीवित गइता दे, बर्घमात होता ओर उ 
करवा दै। 
किंत॒ किर उसमें जर्जरता आती है। श्रादर्श मेंदगे होते हैं ! उ 
शक्ति के वटत्य न हो सनने तक दी दोती है। समय बीतने १२ शा 
सर्वविद्ित होने से ऐटिक बन जाते हैं, दर्शनों में उन्हें बौद्धिक रूप /ी 
जाता है और उनका भावार्थ नप्ठ होने लगता है | श्रालोचना की के 
पर के खरे नहों उतर पाते ) अब मनुष्य और समाज के भीतर 
ध्याषद्दारिक, उपयोगिताबादी या सुखवादी आदशों की खोज होने का 
है और मानवी उन्नति के नक्शे उनकी वास्तविकता के आधार वर व 
जगते हैं । कितु नकक्‍्शों से जोबन का अर्थ नहीं समझा जा सकता | * 
पर आध्यात्मिक एल्ट्रोपी के नियम की पूरी अभिव्यक्ति शो जाती है। ' 
अनुष्प को संचालित बरने ढले आदर्शो और उसकी आदतों में * 
सक्रिय भाणमय मेद नहीं रह जाता। उसके आदर्श उसकी आदत १ 
परिस्थिति का द्वी परिशाम बन जाते दें। उसको किसी ऊँचे भाग 


नीतिशास्र वा ताल्थिक झाघार श्र 


और जहाँ तक इमारी मयांदा आशा दे उनको विजयीबनाने की 
7 क्यों ने करें) कोई फल हर दिक्लने से हमारे काम्र बेआर नहीं 
बयेगें। इतिहास में नष्ट और पुनरुछीवित करने की दोनों शक्तियाँ 
) हैं; कभी एक शक्ति झा श्राधिपत्य रहता है श्रौर कत्ती दूमरी का । 
अच्छी शक्तियों का हा दो रहा दो इसमें तब भी श्रपनी योग्यता फे 
उुस़ार अपना योग भरसक देना चाहिए; शायद पुनर्शक्तीकरण ऐसे समय 
ए जब हमें उसकी श्राश तक मे हो । 


परिशिष्ठ 
पहला अध्याय 
गीता का नीतिशास्त्र 


१--ऐतिद्ासिक प्रष्ठमूमि 


भगवद्गीता या गीता महाभारत का एक अंश है । इसमें १८ ग्रध्याय 
है जो महाभारत के भीष्मपर्व में २३ वें से लेकर ४० वें भ्रध्याय तक है। 
इनकी रचना का समय प्रायः ईसा पूर्व की ५ वी शती माना जाता है यद्यपि 
बरवर्ती काछ्तों में इसमें बहुत से संशोधन-परिवर्धन किये गये । इसके लेखक 
का नॉम व्यास कहा जाता है । 


इसकी ऐतिहासिक कथा बहुत छोटी है। कुझ्क्षेत् में कौरव झौर पाण्डव 
प्रपनी सेनाग्रो गो लेकर युद्ध करने के लिये एकत्र है। कौरव की प्रोर से 
द्रोणाचार्य, भीष्म, कण, इपाचार्ये, भश्वत्थामा, विकर्ण, सौमदत्ति ग्रादि 
है। पाण्डवों की ओर से दम , चेकितान, काशिराज, पुरजित्‌, कुन्तिभोज, 
इव्य, युधामन्यु, उत्तमौजा, प्रादि है । प्रजुँन पाण्डबों का नेतृत्व 
अर रहा है। कृष्ण उसके सारथि है। कौरवों का नेता दुर्योधन है। पाण्डवों 
के भी सम्बन्धी भौर गुरुजत अ्रधिकाशत' कौरवो की झोर से लडने को उद्यत 

है । लड़ाई के थाजे बज रहे हैं। युद्ध छिड़ने वाला है। पर प्र्जुत को विषाद 
हो गया। उसने देखा कि लड़ाई करने से उसके ही सम्बन्धियों का बध होगा, 
उसके ही कुल का नाश होगा। घत' उसने सोचा कि चाहे बह मार भले ही 
डाला जाय पर वह उनकी नहीं मारेया, बह्‌ लड़ाई नही करेगा । इृष्ण ने 
अजुन के इस विषाद को प्रहिंतकर समभा | भतः उन्होंने उसको तत्वज्ञान 
अर्मेशारत्र, मनोविज्ञान, समाजसद्ास्त्र, नीतिशास्त्र दथा भक्तिशास्त्र के 
दृष्टिकोणों से समम्धया कि लड़ाई करने में ही उसता श्रेय है। भजुँत ने 
इस पर भनेक शंकायें कीं भोर कृष्ण ने उन सबका समाधान किया। दृष्ण 

. ने पधपने को पुरुषोत्तम या परमेश्वर चोषित क्रिया। जब उन्होने देखा कि 
समभाने पर भी भजुन नही मान रहा है, तो उन्होने उसको प्रपना विद्यद्‌ 
स्वरूप दिखलाया। भजजुन चकित हो गया। उसकी समझ में सद बातें ग्रा दपी 
और उसने कृष्ण से वह दिया-“मेरा मोह नप्ट हो गया। मुर्े छान मिल 


गया । भ्रव संघय नहीं रहा। झाप जो कह रहे है, मै करंगा।" दस इतनी ही 
कथा हैं । इसके बाद महाभारत का युद्ध शुरू हो गया जो गौता के प्रतत्तर 
महामारत में वर्णि हूँ । 


२--नैतिक कया... 


बहुत से लोग झका करते हैं कि युद्धक्षेत्र में गीता का उपदेश देता 
भ्रसमीचीन हैं। वह भ्वसर ठीक नहीं है। उस समय, जब कि युद्ध छिंते 
वाला है, इतना लम्बा वाद-विवाद, कृष्ण का तत्वज्ञान, घर्मशास्त्र झादि 
दृष्टिकोणों से समभाना, व्यावहारिक दृष्टि से भ्रसंभव है। पर इत लोगों की 
शंका निर्मूल है। थे गीता की नैतिक कया को नही समम पाते। ऐतिहासिक 
कया के बुक में मैतिक कथा छिपी है। सभी मनुष्य को भच्छाई-बुराई 
का ज्ञान रहता है । कोई काम करने से पहले वे उसके फल तया प्रयोजन पर 

॥ यदि ये घयुभदायक होते है, तो वे करते है। यदि ये मधुम- 

दायक होते है, तो वे नही करते । झौर यदि कभी वे बिता विचारे कोई ऐसा 
काम कर बैठते है जिसका फल बुरा होता है, तो वे ग्रनुताप या पश्चात्ताप 
करते है। बुरे काम का उन्हें बुरा फ़ल भोगना पड़ता है। इन सबसे बचने 
के लिये बुद्धिमान मनुष्यों का कत्तंव्य'है कि वे सोच-विचार कर काम करें। 
अर्जुन ने यदि इस प्रकार सोच-विचार कर काम किया, तो वह बहा ौर 
कंसे भ्रसंभव हैं ? भ्रव बचता है लम्बा उपदेश । बग्रा इतना लम्बा उपदेश, 
गीता के कई अध्यायो की सामग्री, उस मवसर के लिये व्यावहारिक दृधट 
से संभव हूँ ? इसका उत्तर यह है कि यह लम्बा उपदेश मानसिक सोच 
विचार है। यह बाह्य जगत्‌ की घटना मही है। थोड़े उमय में ही, चन्द मिनटों 
में ही हम बहुत-बहुत बातें, झाकाश-पाताल की बातें, तमाम दुतिया भर 
की वात, सोच-विचार लेते हैं। वस्तुत. भजुन का मत भी ऐसे ही सोचता" 
विचारता है । ऐतिहासिक अजुन न॑तिक मन है, भौर ऐतिहासिक कृष्ण 
बिवेक है। एतिहासिक कुरक्षेत्र हमारा व्यक्तित्व हैं। इस प्रकार ऐतिहासिक 
घटना नैतिक घटना की मूर्ति है। नैतिक कथा मानसिक विपाद या सशाव 
रे भारम्भ होती है। यह मन कई विकल्पों पर दौड़ता रहता हैँ । प्रत्येक 
वह मोमासा करता हैं । मीमासा के उपरान्त वह निश्चय करता हैं। निश्वय 
बाद वह दृढ़ संकल्प करता है कि वह अपने निरचय के प्रनुसार चलेगा ।« 
प्रत्येक मनुष्य प्रतिदिन या प्रतिक्षण यह सब काम करता रहता है! भर्जुत 
ने भी यही क्या । उसके मन में पहले विधाद या मोह भाषा । दो विकलर 
उराके सामने थे-लड़ना भौर न लड़ना । उसने न लड़ने में ही प्पता कल्याथ 








(के) 


समझा । लड़ने में उसने भरनिष्ट देखा । पर यह उसका विवेकपूर्ण विचार 
बही था, वह मुग्ध होकर, विमूद होकर मोह में पड़ कर ऐसा कर बैठा । 
कृष्ण ने उसको सुझाया कि सड़ने में ही उसका हिल है। लड़ना कर्म है, न 
लड़ना झकर्म । भकमं से करे झच्छा है। पर लड़ने से कया हिसा नही होती ? 
हिंसा बया पाप नही है ? इन प्रइनों को समीदश तथा मीौमासा के फलस्वरूप 
गीता में तत्वज्ञान (ज्ञानयोग) और कमंशास्त्र (कर्मयोग) तथा भवित- 
छास्त्र (भक्त योग ) पर विचार हुआ ये सब मानसिक धटनायें हैं जिनका 
बाहरी समय-प्रवाह से राम्वन्ध नही है । 


३--नैतिक समस्या 


उपरोक्त नैतिक कथा मानव की नैतिक सभस्या का इतिहास है । 
मैतिक समस्या के तीन अश् है, ज्ञान की समत्या, आच रण की समस्या और 
श्रद्धा की समस्या । 

३-(क) ज्ञान की समस्या--प्रत्येक मनुष्य को पच्छाई झौर बुराई 
का या भ्रच्छे-बुरे कामो का कुछ ज्ञाव रहता है। पर यह भ्रस्पष्ट भौर भरपूर्ण 
है । कोई साधारण मनुष्य भपने इस शान को प्रमाणित नही कर सकता । 
बुद्धिमान मनुष्य कोई काम करने के पूर्व भ्रच्छाई भोर बुराई का सच्चा 
ज्ञान प्राप्त करते है। भ्रच्छाई और बुराई को सच्चे ढग से जानने पर ही 
सत्कर्म किये जा सकते हैं। इनको जानना ही ज्ञान की समस्या है । भ्र्जुन 
को हू ज्ञान नही हैं। इसीलिये वह कृष्ण से झि्तादै- 

नही जानता कि मेरे लिये लड़ना श्रेयस्कर है था न लड़ना । मैं 
यह भी नही जानता कि हमारी विजय श्रेयस्कर हैं या शत्रुओं की । .. .. 
जो श्रेयस्कर हो, हे कृष्ण ! मुझे बताइये (२।६-७) ।* 
कृष्ण ने इस समस्या को और भी विशद किया-- 
यया कर्म है ? क्या झकर्म है ? इसको विद्वान भी नहीं जानते है। कर्म 
जान कर ही भ्रशुभ से छुटकारा मिल सकता है। कम को तो जानना ही 
चाहिये, साथ ही इसको अच्छी तरह से जानने के लिये विकर्म झोर भ्रकर्म 
को भी जानना चाहिये । कर्म, विकर्म तथा अकर्म को जानना कठिन है 
(४१६-१७) । 

३-(ख) आचरण की समस्या--भले-ब्रे का सच्चा ज्ञान हो जाने 
पर भी सत्वर्म को झोर प्रवृत्ति नही होती और असत्कर्म से निवृत्ति नही 

यहाँ २६-७ से यौता के दूसरे अध्याय के छठे भ्रौर सातदें इलोक 


से मतलब हैं । इस अध्याय में गौता के इलोको का ऐसा ही निर्देश 
किया जायगा । 








धाती | कोई मनुष्य कह सकता है--मैं धर्म (कर्तव्य) जानता हूँ। पर उसको 
करने की इच्छा नही होती। मैं भ्धर्म (प्रकर्ततव्य) भी जावता हूँ । भौर बडे 
प्रजे की बात तो यह है कि भरधर्म जानते हुए भी में उसे करता हूँ । 


कोरा ज्ञात व्यर्थ हैं! ज्ञान रखने पर भी उस पर न भाचरण करना 
पतारणा हैं । भ्रच्छा भाचरण करते हुए भी ग्च्छाई और बुराई का ज्ञात न 
[खना, मन को दुरस्त न करना, मिथ्याचार या पाखण्ड है । ज्ञान के झनुक्त 
गराचरण होना चाहिए | भ्राचरण के अनुकूल ज्ञान होता चाहिए । तमी 
[तिक जीवन की समस्या का हल होता है । 
अर्जुन को तत्वज्ञान समझ लेने पर भी, सत्कर्म झौर असत्कर्म को जान 
ने पर भी, उसके झनुकूल झ्राचरण करने में कठिनाई का भनुभव हुमा । 
सलिये उसने पूछा-- 
न चाहते हुए भी बलात्‌ किससे प्रेरित होकर मनुष्य पाप-कर्म करता 
(३॥३६) ! 
इ-(ग) श्रद्धा की समस्या--अब मान लौजिये कि किसी व्यक्ति 
। भ्रच्छाई-चुराई का ठीक ज्ञात हो गया और वह विधिपूर्वक उसके पनु- 
ल भ्राचरण करने लगा । वया नैतिक जीवन कौ समस्या पूर्णतया हल 
: गई ? नहीं, मैतिक समस्या का पूर्ण समाघान तव होगा, जब मनुष्य को 
प्रा भ्राचरण करते 'ए अपने खरम लक्ष्य की प्राप्ति हो जाय | यह चरम 
स्‍््य निःश्रेयस है जो दुःखों की भात्यन्तिक निवृत्ति है! झाचरण भौर 
ेयस-प्राप्ति के बीच मनुष्य की विचित्र स्थिति रहती है। भाचरण 
प्ने से उसके सामने ज्ञान तथा भाचरण की समस्‍यायें नहीं है। पर उसको 
भरी झपना लक्ष्य नही मिला। उसकी साधना से उसको झपना सद्य मिलेगा 
' महीं ? यदि संयोगवश साधना में विष्व हो जाय॑, छों उसको सिद्धि 
लेगी या नहीं ? उसकी तब क्‍या यति होगी ? लक्ष्य प्राप्ति न होने से हो 
ता है कि शान तथा आचरण कौ समस्‍यायें पुनः जग पड़ें। इस प्रकार 
| तक साधता भौर निःश्रेयस में श्रद्धा या विश्वास न हो, तब तक समस्या 
पूर्ण हल नही हुआ । 
जब भर्जुँन की ज्ञान तथा झ्ाचरण की समस्‍यायें हल हो गईं, तो उसने 
लिये कृष्ण से पूछा-- 
साधना से सिद्धि न पाने पर साधक की वया यति होती है ? वया भोग 
( योग दोनों से वह वंचित नहीं होता ? (६३७-३५). 


(४५) 


और पूर्ण विश्वास तो भजुन को तब होगा जब उसे यह ज्ञात हो जाय कि 
उसके उपदेष्टा गुरु नि.श्रेयस को प्राप्त कर चुके है या कि वे स्वयं परमात्मा 
है जैसा कि उन्होंने भपने को ज्ञान की समस्या के हल के प्रसग में बतलाया 
हैं । इसलिये वह कृष्ण के ऐश्वयं रूप को देखना चाहता है | बिना ईइवर 
का दर्शन प्राप्त किये नैतिक समस्या का हल नहीं हो सकता । 


नीति भी ये ही तीन समस्‍यायें हैं। प्रत्येक मीतिशास्त्र में इतका निरू- 
पण भौर समाघात होता है। गीता ने भी इतका सुन्दर समाघान प्रस्तुत 
किया है। भत्तः गीता में सुन्दर नीतिशास्त्र का विधान है । 


४--श्ञान की समस्या का इल : तत्त्वज्ञान 


जो भी मनुष्य भच्छाई प्ौर बुराई के सच्चे ज्ञात को प्राप्त करने की 
चप्टा करेगा, उसे सतू तथा धसत्‌ का प्रश्न उठाना पड़ेगा भौर इनकी 
मीमांसा करनी पड़ेगी । गीता के हृष्ण ने भी सत्‌ क्या है भौर भसत्‌ क्या 
हैँ ? इसका खूब विचार किया भौर घजुन को तत्वज्ञान समझाया ताकि 
उसकी रामस्ण का हल हो जाय। इस प्रकार गीता का मीतिशारत्र दवजान 
था तस्वदर्शन पर भाधारित है । 


सक्षेप में यह तत्वदर्शन यों है । जो सत्‌ है उसदा कभी भा नहीं हो 
सकता भौर जो भगत्‌ है, उसका कभी धस्तित्व नहीं हो सशता है । सत्‌ 
प्रध्यय, भविनाशी भौर नित्य है। यह दो प्रकार का है छूटस्प नित्य प्रौर 
धरिणामिनित्प ) जिसमें कमी कोई परिवतेन ने हो वह कूटर्प निएय हैं 
और जिसमें सदैव परिवतंत होते रहें दह्‌ परिणामि नित्य है। घद देखना 
है कि दारीर बसा शत्‌ है ? निश्चय ही दरीर जस्मशील है, नश्वर है, पनित्य 
हैं। घतः वह एरिवतंतेशील सत्‌ है । झशिताधी सत्‌ केंदल धात्मा है। उसका 
कभी विनाश नहीं होता । उसे कोई मार नह्टी खबता | वहू घमर-प्रमर 
है। बह शाता हैं। उसी वो सेत्ज़ बहने है क्यों कि वह छ्षेत्र (विधय+पदा्य) 
को जानता है; दिषय-यपदार्ष क्षेत्र है। धरीर भी क्षेत्र हूं। शरीर निश्य- 
जात घौर मृत है । जो उत्पन्त होता है उसवी है निश्चित है। डिसवी 
भ्रपु होती हैं, उसका जन्म निश्चित है । ससमार 2९ तुघो (सेत्र) की यही 
दशा हूँ। व॑ जन्मती-मरती रहती है। छरीर भी बही है। एसी वस्तुपो के 
जन्म-भए्ग को कोई रोह नहीं सबठा है । इस प्रदार गीता ने धरोर को 
सु तो माता पर यह नित्यपरिणामी सत्‌ है। यह लर सत्‌ है। भात्मा प्परि- 
आमी, ब्टस्थ तथा भशर सत्‌ है। ईप्वर इन दोनों से पृथर है। मे दोनों 


आए ५ २० «मा : 


उसके एकदेश्न में ही है । वही इनका प्रमव, भाघार तथा प्रलय है। वही 
इनका नियामक हूँ । वही क्षर या क्षेत्र को सदा परिवर्तित करता रहठा 
हैँ। जन्म-मरण, उत्पत्ति तथा विनाश, वस्तुत: खूपान्तरण है। 


भ्रव इस तत्वदर्शन का नैतिक उपयोग देखिए । झजुन मार-काट से 
डर गया था। वह उसको भ्रशुम सममता था । पर वह ठीक ज्ञान नहीं पा । 
मरना-मारना तत्वत. वस्तु का रूपान्तर करना है, नाश नहीं । शेर का 
मरना या मारना शरीर का रूपान्तर है| यह रूपान्तरण झपरिहार्य भोर 
शाश्वत हूँ । भत: प्रजुंन यदि म भी मरेन्‍मारे तो भी लोगों के शरीरों का , 
रूपान्तरण होगा ही । भात्मा सबर्में अजर-प्रमर हैँ । उसको झजुन क्या 
कोई भी, ईश्वर भी, नहीं मार सकता । उसका रूपान्तरण नही होता | भतः 
प्र्जुन को न सोचना चाहिए कि वह ग्रात्मा का बध कर रहा हैं। ईश्वर 
या पुरुषोत्तम वस्तुतः क्षेत्र भोर क्षेत्रज्ञ में भ्रन्तर्यामी है। वही सबको विय- 
मित फरता है । वस्तुतः वही सब कुछ करता है। तत्वतः झात्मा या स्षेत्रत 
था घुदुप कुछ नहीं करता । इस प्रकार झजुन किसी के शरीर का रूपान्तरण 
भी नहीं कर सकता | पुरुषोत्तम ही वह करता है। स्वयं हृष्ण पुस्पोत्तम 
हैं। के ही सबके धरीर का पहले से ही रूपान्तरण कर चुके हैं। भजुत 
केवल उसका निमित्त बतना है। इस प्रकार समर कर यदि झज्जुँन लड़ता है, 
तो बह पाप नही करेया । यदि वह नहीं लड़ता, तो वह पुरुषोत्तम के विधान 
का, तत्वों के स्वरूप का, उल्लघन करता है। यह भनुचित भौर भश्रेयस्कर 
है। प्रात्मा परमात्मा के कार्यों में निमित्त है। उसके द्वारा परमात्मा 
क्षेत्रों का रूपान्तरण करवाता है । झतः यह हो नहीं सकता कि भजुंत यह 
रूपान्तरण न करे। कुरुक्षेत्र में न सही, कही पन्यत्र ही सही, पर वह प्रवश्य 

यहे करेगा । 

सामान्य नीति में इस तत्वद्शन का उपयोग देखिए-- 

चूकि क्षेत्र (क्षर) और प्षेत्र (अक्षर) पुरुषोत्तम (परमात्मा) के 
एक देश्ष में हैं / भ्तः वास्तविक सत्‌ एक परमात्मा ही है जिसके क्षर भौर 
भक्षर दो स्वभाव है । यह सत्‌ का मुख्य भर्य है। इसको छोड़ कर सव कुरघ 
प्रसत्‌ है । * 
गौण रूप से सत्‌ शब्द का प्र सच्चाई, झच्छाई झोर सत्करम है। यश 
निष्ठा, तपोनिष्ठा, दाननिष्ठा तथा ईश्वर को उद्देश्य करके कमनिष्ठा को 
प्री सत्‌ कहतें हैं (१७२६-२७) । कारण, यज्ञ करता, तप करता भोर 

४०७ * «७० परमात्मा की सृध्टि के विधान का प्रासत करता हैँ । 





(७) 


इनसे क्षेत्रों का वितरण और रूपान्तरण होता है जो कि सृष्टि का विधान 
हैं। संसार में समस्त जीव-जन्तुओं के पारस्परिक पालन-योपण के लिये जो 
कर्म किये जाते हैं वे ही यज्ञ है। रनुष्पो के पारस्परिक पालतयोपण के लिये 
जो कर्म किये जाते है वे दान है । कूटस्थ प्रात्मा को प्राप्त करने के लिये 
जो कम किये जाते है वे ठप है। वास्तव में ये भी परमात्मा को उद्देश्य बना कर 
“किये जाने बाले कर्म है। ये नित्य कर्म हैं। किसी को भी इनसे विरति 
मे लेगी चाहिए । इनकी सिद्धि निसगत. है । सृष्टि के ये सिद्धान्त है । 

असत्‌ की तो तात्विक सत्ता ही नही है ) पर नीति में जो यज्ञ, दान त्घा 
सप अश्वद्धा से (भर्यमनस्कता से) किये जाते है, वे असत्‌ कहे जाते हैँ 
(१७१२८), क्योकि तत्वत. बे भी नहीं है। उनसे उनका फल नहीं 
मिलता हूं । 

इस तत्वदर्शन के श्रनुसार यीता के मीतिशास्त्र की निम्नलिखित चार 
आस्यतायें है:-- 

१-प्रात्मा कूठस्‍थ नित्य या भजर-पमर हूं । 

२-्षेत्र या भौतिक पदार्थ परिणामिनित्य हूँ । 

३-ईइवर झात्मा तथा भौतिक पदार्थों का नियामक है । वह झत्तर्यामी 
हैँ । वही सृष्टि का कर्ता, हर्त्ता और भर्ता हूँ। 

४-भ्रात्मा या पुरप ईश्वरीय कार्यों का निमित्त मात्र हूँ ॥ 

इन्ही पर नीतिशास्त्र अवलम्बित हैँ । 


४--तच््वदर्शन से निकला नैतिक सिद्धान्त : कर्ममार्ग 


मानव जीवन के दो उद्देश्य है--आत्मलांम मौर लोकसंप्रह। चूकि प्रात्मा 
सषेत्रों (भतों) से भिन्न हैं भौर परमात्मा के सदृझ् हैं। झतः भात्मा को 
इस रूप में जानना ओर उसको उपलब्ध करना मनुष्य मात्र का काये होना 
चाहिए। जब मतुष्य को आत्मलाम मिल जाता हूँ तो बह वस्तृत.ब्राटमी 
स्थिति प्राप्त करता है, उसकी झरात्मा परमात्मा का लाभ करती है । प्रात्म- 
साम ईइवरलाभ है । यही सच्ची स्वतन्त्रता की प्राप्ति हूँ क्योंकि ग्रात्मा 
इसी स्थिति में स्वस्थ या स्वनिष्ठ रहती हूँ । 
परमात्मा के स्वभाव से ही सृष्टि या लोक उत्पन्न हुप्ना हैँ। परमात्या 
इसकी सदा रक्षा करता है । मनुष्यों का भी कार्य संसार भौर विश्येषतः 
मानव-समाज की रक्षा करना है । लोक में मर्यादा को बनाये रखना हू ताकि 


कत - हा 


संसार का कार्य ढक ने जाय। झतः उन्हें सदा कर्म करना चाहिए। कर्म से 
सनन्‍्यास नही लेना चाहिए । 


कमे क्‍यों करना चाहिए ? इसके लिये कई प्रमाण है-- 


१. बिता कर्म किये कोई स्वातन्त्य-लाम नहीं ,कर सकता । कर्म- 
सन्यास से सन्‍्यास की सिद्धि नहीं मिल सकती (शा४) । 


| २. कोई क्षणमात्र भी झकर्मी नहीं हो सकता । सभी पपने प्राइतिक 
गुणों से नियोजित होकर कर्म अवश्य करेंगे (३४-३३) । 


३ दझरीर यात्रा भी बिना कर्म किए नहीं हो सकती (३॥५) । 


४. कर्म सूप्टि का नियम हूँ । जो इस नियम का उल्लंघन करे, वह 
व्यर्थ जीता हैँ (३३१६) । 

५. लोक सप्रह (समाज की सुरक्षा) के लिये भी कर्म करना झाव» 
इयक हूँ (३२०) । 5 

६. यदि कोई अकर्मी, निष्कर्मी हो जाय, तो झन्य लोग उसको मतु 
सरण करके निष्कर्मी हो जायेंगे । इस प्रकार जब सभी झकर्मी बन जायेग 
तो सभाज का सत्यानाश ही हो जायगा । इसको बचान के लिये स्वयं परमात्मा 
भी कर्म करता हूँ, मनुष्य की तो बात ही बया ? (३३२१-२४) । 


७. जिसको प्रात्मलाभ मिल गया हूं, उस ज्ञानी के सिये कर्म 
भ्रफर्म सब बराबर हू, भतः उसे भी कर्म ही करना चाहिए (३।१७-7 
अब चूकि कर्म झरनेक है, तो प्रश्न हैं कि कौन व्यक्ति कौन कर्म व 
्टि में परमात्मा ने कार्य-प्रकायं की व्यवस्था को हूँ। कार्यों की रू 
उसने चार वर्णों की सृच्टि की हूँ । थुति भौर स्मृति में इतका 
हूँ । झपने पूर्व कर्म के प्रनुखार मनुष्य वर्ण विशेष में जन्म लेता है। प्रत 
श्रपना वर्णयत धर्म करना चाहिए । दूसरे वर्ण के मनुष्य का धर्म उ 
नहीं करना चाहिए। पपने धर्म पर मर जाना भी श्रेय हूं, पर दूसरे के 
को झपनाना नहीं (३३५) । 
कम थ्ुत्ि-स्मृति-प्रतिपादित कार्य है। विकर्म वें कर्म है जिन्‍हें 
धास्तों ने निपिद कहा है । इनसे बचना चाहिए। भक्र्म हैं कर्म से 
विरक्ति। कर्म-भकर्म ठथा विकर्म का यह विवेक जातकर मनुष्य 
शाक्त्रोक॒त कर्म करना चाहिए । ४ 


(६) 
६-आचरण की समस्या का इल : आत्मस यम 


भले झौर बुरे का ज्ञान हो जाने पर भी सत्कर्म करने की भोर प्रवृत्ति 
इसलिये नहीं उठती कि इस ज्ञान को काम-भावना आावृत्त किये रहती है 
(१४ ॥ वही मनुष्य का सच्चा वैसी हैं। उसी को जीतना हूँ । इसके 

ये मनोविज्ञान की दृष्टि से काम का विश्लेषण करना है | 

विषयों (इन्द्रियों द्वारा अनुमूत पदार्थों) पर ध्यान करने से पुरुष 
उनसे भासक्त हो जाता है । आसक्त से काम (भोग की इच्छा) उत्पन्त 
होता है । काम से त्रोष होता है-काम को तृप्ति तथा भतृप्ति में सन्‍्तोष के 
कारण यह क्रोष उत्पन्न होता है। क्रोध से मोह होता है-अर्थात्‌ बुद्धि मूढ 
हो जाती हैँ । इससे स्पृति नप्ट हो जाती हूँ । स्मृति के नाश होने पर स्वय 
बुद्धि नष्ट हो जाती है। भ्रौर तदनन्तर सत्यानाश ही हो जाता है २।६२-६३ 


काम को जीतने के लिये ग्रारम्भ पर गदर हि ४३ ) 
इन्द्रियों से बड़ा मन है, मत से बड़ी ५ बडी भात्मा हैं । 
पह समभ कर इन्द्रियो को जीतना है। उनको उनके विपयो से हटाना है। 
काम-इच्छा से उत्पन्न सभी विपयो से मन को हटा कर बुद्धि में स्थिर करता 
आाहिए। फिर भन्त में उसको भी पग्रात्मनिष्ठ बनाता चाहिए । 
यह प्रक्रिया कठिन है । पर घीरे-घीरे वैराग्य तथा भ्रम्यास से 
यह सभव है। धीरे-धीरे ही इस मागे में सफलता मिलती हूँ। इसका लक्ष्य 
प्रात्मलाभ है जो नैष्कम्यें हैं । जद तक पूर्ण सिद्धि न हो जाय, तव तक इस 
प्रकार प्रयत्न करके भात्मसयम करते रहना चाहिए। यदि त्रूटि या विध्न 
हो जाय, तो भी जितना झात्मसयम किया रहता है, उसका उतता फल: 
मिलता है । कल्याण के मार्ग पर चलने वाले को कभी दु्गंति नहीं होती 
(६।४० ) | पय-अध्ट होने पर भी वह योगियो के कुल या घनियों के कुल में 
दूसरे जन्म में पैदा होता हैं और भपनी साधना जारी रखता है । इस प्रकार 


यदि एक जन्म में सच: सिद्धि ज्ञ हो तो भनेक जन्मों में क्रमश. सिद्धि हो 
जायगी । 


>-कर्ममार्ग और आत्मसयम्र का विरोधाभास : निष्काम कर्समार्ग 


जान की समस्या के हल में हमको कर्म करने का सिद्धान्त मिला । 
भाचरण की समस्या के हल में हमें झात्मसंयम का सिद्धान्त मिला । दोनों 
में विरोध दीख पड़ता है क्यो कि कर्म करने से विषयों के साथ सम्पर्क बढ़ता 


पशोघन-परिवर्धन पक! हो, यम, दाव भौर तप के 
सन्यासवाद पे हो सकता 4 इस प्रकार कमवाद में 
ष्टिको है में क्मंगा३ लाइक ने मगर 


( ११ ) 


८--शद़ा की समस्या का इल : ईश्वर भक्ति 


ऊपर के विवेचन से स्पष्ट है कि निष्काम कर्म माये के मानने वाले को 
त््वद्शन आवश्यक है । जब तक उसे यह दर्शन न हो जाय कि प्रात्मा 
कटस्प हैँ, सव कुछ ईश्वर की ही रचना है प्रौर ईइवर ही सबका निया- 
मर है, तव तक उसका संकल्प भ्रविचलित नही हो सकता । मातवी बुद्धि 
प्रथत्त करक रोकी जाने पर भी बार-वार घोर कमेबार बार अथवा 
घोर सन्यासवाद (दैराम्यवाद) की भोर जाती है । हि: का यहू संशय 
ईश्वर पर झाद्धा रखने से ही दूर हो सकता है। सव कर्त्तव्यों को थोड़कर 
एकमात्र ईश्वर की शरण में जाने से ही ईश्वर में श्रद्धा भा सकती है। श्रदा 
के प्रा जाने पर उसके द्वारा प्रतिपादित निप्काम कर्म भच्छे ढवंय से सम्पादित 
होगा क्यों कि सच्चा नैप्कर्म्य तभी भाता है जब ईश्वर के प्रति प्रतन्य प्रेम 
होता हैँ। तभी विषयों की कामना नही रहती, पुत्र, घन, बल पौर प्रमुता 
जी चाह नहीं रहती । 


प्रात्मसयम से सत्व-शद्धि या भात्मशुद्ध 2४ होती है ॥ 
के बाद श्रद्धा की भावश्यकता पड़ती है। श्रद्धावान्‌_मनुष्य हो 
फमुक के उपरान्त ज्ञात प्राप्त कर सकता हैँ। (४३९) । भज्ञ, 
और संशयात्मा पुरुषों को कभी सुख नही मिल सकता है। शान- 

प्राप्ति के बाद ही चिरशान्ति या स्‍घ्लातन्द का लाभ होता है । 


६-गीठा फा समन्वित नीति-सिद्धान्त : आनन्द्वाद 


भीता के प्रनुसार मानद जीवन का लक्ष्य चिरशान्ति या सुख को पाता 
है। इसी का दूसरा नाम पातन्द है। झानन्द साधारण सुध्ध से मिप्न है। 
साधारण भुद क्षणिक, ऐहिक, सापेक्ष, शारीरिक, मानसिक, दुखमिणित 

रा परिवतनशील है। भानन्द भात्मा का नित्य स्‍्वभाद ह। यह निष्काम 

कमयोग बी साधता बा फ है। भक्ति से ही यह मिलता है। ईश्वर की शक्ति 
प्रशृदि भत्त्व, रज झौर तम गुणों से बनी हू। तीनो गुण सदा मिले रहते हैं) 

सत्य खुखरुप, रज दु:खहप भौर तमर मोहरूप है। मौतिक पदार्यों से हमें 

इस दारण सूघ, दस मोर मोह एक साथ मिलते हैं । प्रात्मा अहृति के परे 

है। प्रत' बह इन तीनो गुणों से परे है । सच्चा घ्ात्मवाम इस कारण पुल 

अाप्ति न होकर दानन्द-प्राप्ति है। प्रानन्दवाद में रुमे, ज्ञान शौर 

होजों, भा सपन्दप प--हृप्य ने बोशनिद इसे यो रतलाया-- 


( १३ ) 


 गौता डी दूसरी दडी देश यह है कि इसके पनुसार नीविशास्त्र 
आम/डिक गौर बैयकितक दोनों है। नीतिशास्त्र पें स्यक्ति को स्वतस्थता- 
अल हपा सभाज बी गृरक्ता दोनों प्रयोडनों बी सिदि होती है। झात्म- 
शाम या नैर्बर्स्य स्थव्तिवादी मीतिधास्त्र बा लध्य है भौर लोवसग्रह या 
शोवसर्पादों स/म/जित्र मीतिश/रत्र ब।। कान है में भाव जेंसे नीतिश 
अंर्नततणात्र वो वें दप सामाडिक सातते है और मीट्से भरदि वे दल दैयक्तिक। 
होतों पर जोर देवर गीता ने नीतिवे स्वश्प पर सुन्दर प्रशाश डाला 
है दौविधापव प्रष्या्यशारर हणा सपाज घारद शा समत्दप करता है 
इह स्यवििधाई भौर समाजवाद दोनों बे कुप में भौर-या दोनो के समन्वय 
है इन में हो भरता है । 


॥ हीती बो तीगरी बही देते यह है दि इसने भोगवाद गौर दैराण्य- 
श!६ ६) बर्भदाई धौर धर मेंदाई बा, भी क्षमन्‍्दयय दिया है। संसार भर 
के हघाघ मौतिजो में एग बात पर धतेरय है वि धात्मसपस नीति के लिये 
ध्राइष्पत्र है। दृपरा सपेषर यह है वि जुशलजुझ ४ था भ्रवृतिमार्ग था 
इध भी ह[तएपरज दे [दिये धराबप्एव है। यह गीता की बटुद दही विशेषभा 
(६ एफने एव रो भरैषपों पर घयते मीविधारण बा भवत लद् किया है। 
हुए ईै>१ दे बभों वो चाऐे याते चाट न मानें, पर बृ बरसों वो हमें भाव- 
हृइब झशश३ भाणता पहेंगा। । भारत में ही याद घाद ध्तावश्यक प्रतीष 
हे है। दीश है दव, हप, घर दाल ब१ छावश्यब बतताया। धाज इन 
हार मे के घा्र रुप भी गारग्पत रशर्य भारत में ही शदी पाता गाता 
धर्दाप पृ मे दृषठ ग्रादपतइवा शा शदा दान थो हैं, इसको बहुत से लोग 
शाजप ६ । भर औरत दे (पं, श) शीदा रो भाषा थें शरीर यात्रा दे मिये 
हर शष्णश हे (रए, दा रोड़ शए भाए थे ऋोरणपरह थे लिए सरैर पुणु 
बर्थ ध-ए१५३ पक ज्ञाईते जो दर्द मे सिवाय बरं थोग बा 
ृर्शाचक कतत्व प्रौर होता है । ३ बो गाशरकपका । 
शौक बढ इस शिश्षा रए एज सिफमत हि आआ कद 


हि 
न वो दा वशाओो हेग इष्म्ण है । ५०५७७ ७४४४४ 


$ औरी बरी देग गह है [₹ टन बाद रे धाजार [002 [! 
लिए भगा) और डिषन्चबार ६ ऐललाशाएंधा)) को ४४] 
इंच के (स्कतदा है । ईठे आऋाए के बस्टरे टाश्टर इाप्य बररी हैं, बसे 
अटए को हो बा हैं। दिल्‍्दू रेसे द डिपृएद इपता है। उसे इल्दरतवि करे 
कर ६३ धवच्दार गही हटा है । पे इताइप के दृर्चडर) रणश व, पररस्त 
३१६ कर-द॥ फ्चर) हैं रूइ) एपरर वो! चूक टापइर इगप््त हा ही 


( ह४ ) 


रिक कार्यों में यन्त्रगति हो । किन्तु उनके प्रभाद से पारा पुर हो। ऐेन्या- 
चारिता पात्मा की स्वगिप्णा है। देह का यन्त्रवत्‌ नि बाय कला 
परठन्त्ता या निर्धारण है। दरीर को न भात्मा बनाना है प्ौर ४322 
को दरीर । निष्काम भाव से करने वर भात्मिक भौर धारीरिक दोतों शबार 
के वार्य सभव है । 

७. गौता के सीतिशास्त्र की तुलना कमी-कमी जाष्ट के मीविशार 
बे साथ की जाती है । पर काण्ट के धध्यात्मणास्‍्त्र धौर समाजशारत्र गोगी 
के प्रध्यास्मशास्त्र तथा समाजशास्त्र से मुलत' भिश्न हैँ ॥ फिर भी दोनों है 
प्राइशों में बढ़त दूध गाम्म है । दोतों ही नैष्कर्स्स भौर शोर को पाएगी 
मानते है। दोनो ही कर्तृब्य के लिये वत्तेस्य, या गीता की भाषा में, विदा 
गर्म, पर जोर देते है। दोनों में प्रात्ममपम जी प्रधासता है दोनो में धात्मा 
प्रमर है धौर ईश्वर का साभ प्रभीषित है । पर काण्ट, के दर्शन के पु 
गार ईइवर भा साम ध्रवय प्रतीत होता है भौर गीता के पतुगार एाप। 
दाप्ट का दर केवल उपयोगी कल्पता श्लौर उपयोगी धादशेमार श्टीर 
होता है । भारमलाभ भी वाष्ट के दर्शन में कुछ झधिक कटित है। गौता ते 
तिश्चित बर्मों बी स्थवस्था भी हैं भरते हो दे भाज कस मास्य न हाँ । 
पर कास्ट ने निश्चित रूप से कर्लव्य कर्मों की स्यवरया नहीं. कौ। 

गीता ढा निष्काम कर्म भारतीय जागरण में सद्दा उत्लेश योर्प खेग। 
दिवेशानन्द, रामतीर्ष, सोश्मास्य तिलक, मद्धात्मा गारधी, थी धर 
हा विनोशा आये बैग कतता हे नेकाएों मे सीता के विश्काम कर्मगेग ही 
स्यॉस्या ढी हैं। बर्यंघान विद्वानों ते भौ गीता के इग तिदाल को भरा 
दिश हूं । घाद्या हैं गोौता बी मौलिक देते भविष्य में भी घषता (हर « 
स्खेंदी 4 

पढ़ते योग्य प्रत्थ 
लोकपास्य बाप अ्यादर विप्वा--गीठा रहरय। 


दुसस अध्याय 
गांधी का नीति शास्त्र 
१--गान्वी का जीवन 


१. गान्दी या मोहनदास कर्मचर्द गान्धी (१८६६-१६४८) गौतप 
, षतप्युसियस तथा साक्रीटीज नी भाति बहुत बडे न॑तिक दार्शनिक 
हु उनका समग्र जीवन नैतिक सिद्धान्तों के प्रयोग में ही बीता । वे कोरे 
ज्ञान पर जोर न देकर सदाचार पर जोर देते थे ओर कहा करते थे कि 
रत भर का श्ाचरण कई मनों के कान से बड़ा पर श्रच्छा हूँ । उन्होने 
अपनी भात्मकथा लिखी जिसका नाम उन्होने सत्य के प्रयोग! दिया । 
उनका भाचरण इतना श्रेष्ठ था कि लोगो ने उनको 'महात्मा' वी उपाधि 
दी भोर दे घाज महात्मा शान्‍्धी के नाम से विश्वविश्यात है। उन्होने झपने 
वो ही मैतिकद्‌प्टि से महान्‌ नदी बनाया, वरन्‌ वैसे दी उन्होने शपने देश- 
वासियों तथा घन्‍्य देशवासियों को भी बताने का बहुत बड़ा प्रथलल किया । 
फलत, वे ध्पने समय में संसार के सबसे बडे नीतिज्ञ माने गए। प्रात्मकथा 
के; भरतिरिषत उनकी बहुत सी रघजायें हैं जिनपें प्रार्थना प्रदचत (दो भाग), 
गीता-माता, धर्मनीति, भात्ममंपम तथा विविध पत्र-पत्रिकाओं में प्रकाशित 
भ््ठ म॑तिक दृष्टि से महत्वपूर्ण है।_गीता-माता में गीता-सम्बन्धी गार्धों जी 
है समस्त विचारों बा संवसखत है । इसमें गीता दोध, प्रनासक्तियोग, मूल- 
गीता, गीता-अर्व शिवा, गीता-यदार् कोए तथा गीता माता साम करी पुस्तके 
संगृहीत है। धर्मतरीति भी गान्धी जी की घार पुस्तकों का संग्रह हैं--नीति- 
धम, सर्वोदय, मंगल प्रभात भौर भाथमवासियों से । सर्वोदिय रस्किन की 
हि (पन्टू दिल लास्ट) बत स्वतन्द्र भादणत भनुवाद हूँ। इस पुस्तक के 
विद्दारों का प्रभाव गान्धी छो के जीवन पर बहुत पद था ! उनकी भर्थ- 
नीति सामान्यतः इमीसे विदस्त्रित थी। 'भात्म संयम में भी तीन पुस्तके 
सगूद्वीत है--भनीति को राह पर तथा इह्ाचर्य (दो भाग) / इस प्रकार 
सदहो के भविरिस्त ये पुरुतकें पृयरु-युषर भी उपलब्ध है| 
गान्‍्दी जी गुणप्राह सन्त थे। थे पत्येक मनुष्य तया धर्म के संदूगूणो 
दो सर्द पेते थे घौर घरधिक सेने को लालाबित भी रहो थे। यही बाण 


भर 


हूँ हि उनके जीवन दया सीतिशास्त्र पर प्राचीन तथा नवीत, रिया 
पा यूरोपीय, सभी विचारघारापों दा प्रमाव पड़ा | उपतिए३, दंत 
६%४५४28४५ रामायण, रस्किन, टालस्टाय, जिन्दा भवेस्ता तवा हुएह 
वि उतके जीवन पर गहरी छाप पड़ी । 
गाग्पी जी ने भारत की प्रात्मा के साथ अपता तादाम्य लिया हार 
उसको अपने नेतिक पष से स्वतन्त्र किया ) इस कारण हम उतको दे 


पिठा' कहते हूँ । 
गीवा और गान्यी 


यान्थी का जीवत-दर्शन भौर-्या भीति-दर्शन बहुत बुध गौता है 
निकसा है । गीता को यात्थी जी धपनी माता मानते थे। घर्ममकट पर 
आपत्ति के समय वे गीता लेकर बँठते थे / उसके इलोकों पर विद्यारं ड्से 
थे। फ़िर प्रात्मतिरीक्षण करते थे ॥ भपनी समस्या पर, भपनी 
पर चिन्तन करते थे । इत दोवों रीतियों से, भात्मनिरीक्षण घोर गौर 
चिन्तन से, उन्हें कोई-न-कोई मार्ग सूछ पड़ता षा। फिर वे ्रात्मशशुद्धि कस 
थे झौर उस मार्ग पर भगत करते थे । गास्पी जी की यह विचास्थणानी 
उनके जीवन पर्यन्त बनी रही ) गीता के ब्लोक रात 6, ? हरेक वरिस्थिंति 
को सुलभ देने बाला उसमें कोई ने कर इसके भवना हूँ-एंसा महात्कर भी 
का बृढ़ें विश्वास था ।/ इसलिए थे अत्यक भारतीय को गीता कठ करो का 
उपदरश देते थे / * 
गीता की मौतिक देनों को गान्धी जी ने कभी नहीं भुकाया । उद्होंने 
उनको स्राधुनिक युग के उपयुक्त बना दिया । उनका नौतिशात प्रबगित 
शूग में गीता के ही सिद्धास्तों का उपयोग हूं) गान्षों जी ने गीता मी हुवे 
है /2 भा हल का नया भ्र्थ अस्तुत किया जिनमें गिल" 
१. हुस्कत्र वा युद्ध निर्मित्त मात्र हे, शुरुदों' धर 
22 यही धर्म क्षेत्र है बयो कि यह मो का दर हो वच्ता रह कार 032॥ 
कक भौर थाप का यह माजन बना रहना हुँ, इसलिये यह 4 रद हैं। 
गिरिव वर अर है धायुरी अवृत्तिया ८ वाण्डव डा प्र है देवी अुतिश । 


कौत नही अनुभव करता हरि प्रत्येक दारीर में 
हर ५ दरीर में मती घौर बूरी वृतिरों र्ै 
युद्ध चजता ही रहता है ? इसी दैनिक या अरधि्षण होते बारे युद्ध का उतरे 


(६ १७ ) 


गोता में है. (देखो अनासक्तियोग) । गीता के पहले प्रध्याय में जो व्यवित- 
वांचक नाम दिए गए है, वे गांधी जी की राय में, गुणवाचक है । देवी भोर 
आयुरी वृत्तियों के बीच की लडाई का बयान करते हर कवि ने वृत्तियों को 
मूतिमान्‌ बनाया है (देखो गीतानमाता) । गीता के कृष्ण मूतिमान शुद्ध 
सम्पूर्ण ज्ञान हैं । 


पर गान्धी जो ऐतिहासिक युद्ध और नामो 048 | नहीं बतलाते । 
दे एऐंतिहासिक प्र्थ के सही प्रपना त्मिक झौर नैतिक 
अर्थ भी करते है । 

२ गीता कौ मुख्य शिक्षा प्रनासक्तियोग या कर्मफत्र का त्याग 
करके कर्म करने का मार्ग है। सम्पूर्ण कर्मफल का त्याग सत्य और भ्रहिसा का 
६९३३ से पालन किए बिता मनुष्य के लिये भसमव है । भ्रत. गान्जी जी 

की मुख्य शिक्षा सत्य भौर प्रहिंसा मानते है । 


३. भीता ने यज्ञ, तप भौर दान को नित्य कर्म माना हूँ । सन्‍्यासी भी 
इनका त्याग नहीं कर सकता। गास्ी जी ने यज्ञ का नया प्र किया। 
यज्ञ परोपकारार्थ या ईश्वरार्य किए हुए कर्म हूँ । जब कहां जाता हूँ कि यश 
से देवता प्रसन्‍न होते हैं तो दंवता से तात्पये है मूतमात्र, ईश्वर की सृष्टि । 
भूतमात्र की सेवा दंव-सेवा हूँ भौर वही यज है ३ 


प्राचीनकाल के यज्ञ प्राचीन परिस्थितियों के धुत कूल थे। प्रस्ति में होम 
करना उतके लिये स्‍्रावश्यक था । गान्धी जी ने के स्थान पर चरले 
को रणा । प्रत्येक यशकर्ता बा घममं हू कि बह चरखे से सूत काते । इसमें 
दारीर-भश्रम तथा परोपकार दोनों हूँ ॥ 


४, गान्धी जी गीता वी वर्ण ध्यवस्था के हामी थे। पर वे वर्ण ब्यवस्था 
को जाति-थ्यवस्था नहीं मानते थे। जातिव्यवस्था हिस्दू समाज के लिये 
बलक हूँ भौर वर्ण व्यवस्था समाज के लिये प्रावश्यक है। वस्तुत' दर्ण व्यवस्था 
में ही ऊत्नीच भौर छूपाछूत दा भाव भा जाने से वह जाति-व्यवस्वा हो 
जाती हूँ । बोई स्‍स्पृष्य, नीच या ऊब नहीं हैं। कोई शाम भी किसो को 
पस्पृश्य, नीद या ऊ नहीं घताता। गास्पी जी ने प्रस्पृश्यताननिवारध 
भौर गर्व-पमंसमभाव को पीदा की मौलिक शिक्षा कद्ा क्यो कि गीता में 
वही गहीं तिसा गया हूँ कि जन्म या रुसे से कोई नौच या प्रस्पूरय हूँ । 


४. गीता के इलोक 'स्वघर्म निघन थेय परधर्मो मयावद.' का धर्ष 


गान्दी जी ने दो लिसा हे--स्वघर्म झर्षाद सुददेशी $ स्वदेशी पालने हुए 
परा० २ है 


ह के पालन से ही सामाजिक क्वक 
होती हूं । मामा्जिर शम्राज के लिये जाये 
हूं। पे बाय 
दाश्वत शिक्षा हूँ । १९ शैत कम िएं जोय १ 
दो राय तथा उपयोगी हैं. उसे के पर 
सामाजिक है ढ़ 


इस युग के भवुगार 
गान्यी जी ने जोर | 
आदर्श 


के लकचा बट बच बी दलित है प्ह ह हा डे | बच ( हर ४ 
हल्‍ल है, दह आर हे बम हा हराल दर्द हलक हाजी है। 
है बईद का वाटद आप्टआ बन ग हैं । 2 री ऑटव में रर्ष रा अमर 
ऋरदबाप में हीं कह | प्रतान कराने हे लिये जी, बटड हैं 
लक दे परम बा बाडन रहा हैं उल्चा छा बाशइ था क्र 


( ?२६ ) 


है (देखो नीति-ब्॒में) । इसी कारण गात्थी जी वीतिशास्थ को प्रायः 
धर्मनीति या नीति-धर्म कहते है । घर्मं की भारतीय व्याख्या भी कत्तेब्य- 
परायणता है। यदि कोई धर्म भ्रनेतिक है तो गान्धी जी उसे धर्म न कह कद 
अ्रधर्म कहते है। इसके विपरीत यदि कोई 028 हैं भौर नास्तिक हैं, तो 
भी गात्धी जी उसे घामिक कहते हैं । बेंचम को इसी भय में धामिक 
गहा है। सच्चा धर्म सच्ची नीति हैं भौर सक््ची नीति सच्चा धर्म हैं। नीति 
रुपी बीज को जब तक धर्म रूपी जल का सिंचत नहीं मिलता तब तक एसमें 
अंकुर नही फूटता । पानी के विना वह बीज सूखा ही रहता हूं भोर लम्बे 
अ्रसे तक पानी न पाए तो नप्ट भी हो जाता है । इस प्रकार हमने देख लिया 
कि सच्ची नीति में सच्चे धर्म कर समावेश होना ध्ाहिए । इसी बात को 
दूसरी रीति से यो कद सकते हैं कि घ॒र्मे के बिना नीति का पालन भद्दी किया 
जा सकता, यानी मीति का भ्राचरण घर्मरूप में करता चाहिए” (देखे 
नीति-पम ) ( धर्म की भीव नीति है. बे दुनिया के सभी धर्मों ने माना हू. 
जीव रूपी नीति के खोदे जाने पर इमारत भी भूमिसात्‌ हो जात॑ 
है (दे० वही) । 


नीति सार्वजनिक होनी चाहिए । व्यवित भौर समाज दोनो के हि 


वास्तव में एक ही हँ-शान्ति या चिर सुख । 
“सच्चा दास्त्र न्याय बुद्धि का है । प्रत्येक प्रकार की स्थिति में म्यास 
दिस प्रकार किया जाय, किस प्रकार निरादी जाय-जो राष्ट्र इस 


धास्प्र को सीसता है वही सुसी होता है,बाती सब बातें वृधा प्रयास है 
है सर्वोदय) ।” इस प्रवार सोचने से राजनीति भौर प्र्षधास्त्र दौते 

-दात्त्र से निपमित होते हैं) गारधी जी से जेसे घममं भौर नीति १ 
ताद्ास्म्य स्थापित जिया बसे उन्होंने राजनीति भोर भर्षधास्‍्त्र भो भ॑ 
मीति री दिला पर खड्टा किया । यदि राजनीति भौर पर्षशास्त्र में नीर*े 
के तियमों बा पालन नही होता तो दे भसत्‌ शास्त्र हैं। वे पुराने शास्त्र हैं 
मए युग की मांग हे कि प्रत्येक धास्त्र नीतियक्त हो। भत साम, दान, भे 
प्रौर दण्ड इन चार धंगों दाली नीति पुरानी, है । नीति घर कटनीति, दण् 
नीति, बुद्धनीति तथा स्वार्षतीनि नहीं है । सम्घता के इतिहास मे ६ 
झबगा नाश हो गया। धद तो गेदल साम-दान ही भी्ि के धग है । गान: 
दी पन्‍्दादसी में ध्रहिंगा घौर परोपदार ही मीठि के भुख्य घंय है। इन्हीं: 


राजमीति झौर घर्षशारव को ही नहीं, बल्कि समस्त धार्त्रों भौर क्साध 
को शासित होता चाहिए । 


( २० ) 
४--नैठिक नियम 


नैतिक नियम के निम्नलिखित लक्षयह । 


'क) नीति के नियम अचल हूँ । मत बइला करते हैं, पर नीति नहीं 

लता ।..-हो सकता है कि अज्ञात-दर्मा में हम नीति को न समझे वर! 

जब हमारा ज्ान-चश खुल जाता है तो उठ्ते सममते में हमें कठिताई कीं 
पड़ती” (दे० नीति धम) । 

(ख) नीति के नियम मनुष्य की इच्छा पर तिर्भर मही है। नीति 
मनुष्यों से ऊपर हैं। जेंसे ऋग्वेद में कल्पना है कि समस्त सतार ऋत या 
मतिक संस्थान है वेसे गात्घो जी भी विश्व को नंतिक शासन समभते थे। 
विश्व का भाषार ही नैतिक नियम है। जैसे प्राकृतिक नियम निर्षेश तश 
व्यापक हैं, वंसे नैतिक तियम भी विरऐेश भोर व्यापक हैं! 

(ग) नैतिक नियम भोर स्वार्य के तियम तथा दुनियादारी के निदन 
के बीच भारी भेद हैं। नीति का पालन कत्तंब्प है । लोक मत या रीति 
रिवाज यदि मीति-संगत है तो कर्तव्य है, भन्यथा नहीं । नंतिक वियम बिता 
किसी नीति या प्रयोजन हे प्रालतीय है / भत्य तियम किसी हेतु के कारण 
आय होते है। यही कारण है कि नैतिक नियम सा्वेभौम हैँ भौर भत्य समी 
नियम एकदेशीय (एककालीय भी) है । सैतिक नियम सर्वोपरि है । के 
ईपवरीय हूँ । 

(घर) ऐसे नियम का कोई नाश नदी कर सझुठा । प्रतीरियां घौर 
बेबौलोन में धतीति का घड़ा भरा नहीं कि तत्काल फूट गया। साहम भौर 
शौमरा के लोग भी धनीति के कारण नष्ट हो गए। रोम गौर भ्रीस के राष्ट्र 

भी भनीति के करण काज़ के गाल में चजे गये । घ्तीति राजगद्टी पर बंठी है, 
दो भी वह टिकने वाली नदी हू | जिस समाज में नीति का पालन होता हैँ 
बढ़ी फाता-फूलता है । यह नैतिक नियम की प्रधान विशेषता है । . 

(४) मह नैंठिक नियम इतना सृद्म है कि मनुष्य की सम में प्रपान 
करने पर भी तदी घाता। यदी कारण है कि लोग कभी स्वार्ष या भनीठि को 
ही नीति मात लेते हैँ। उन्हें श्रयोग से शान होता है कि कह नीति नदी हैं । 
सम्यता की ग्रयति के साथ नोति के नियम की समझ बढ़ती है। इस प्रपार 
पथ नीति का नियपम्र धारदत, घटल तया व्यापक है तो भी उसका इति- 
दास समर होता हैं। उसड़े अनुसार भपते देश-कान को मोइने से भी सैविद 
प्रषति समद होती हैं 


(२१ ) 


(च) नैतिक नियम बा बोई लिखने वाला नहीं है। इगी नैतिक नियम को 
गास्थी जी से गरय कट्ठां $ गत्य को ही उन्होने ईइवर बड़ा । भ्रादम्ी खुदा का 
हूर हैं इसलिए पह उससे झुदा नही हैँ । इस कारण बह भी नीति के नियम से 
प्रदणत हैं । साकरटीज की भांति पान्धी जी भी मानते थे कि हमारे धन्दर 
ईध्वरीयं धावाज है पा प्रज्ञा हैं; यह ईश्वर बा धर होने वेः बारघ नंतिक 
लियम का ध्यापक है। यही हमें रादेव नीति के नियम दवलाया काती है 
इंगब। हप मेतिक है दे था घातमा भी बह शबते है । 


#->सैतिऋ कार्य अथया मैतिझ निर्णय का विषय 


सीतियुकत बाय बौत है? इस प्रघ्त बेः उत्तर में घार्धी जी था बहना 
हूँ कि पहले हमें यह जाततां चाहिए कि सीवियुपठ काम बौत नहीं हैं 


१ शो बाम हमारे घरीर में था दरीए वेः द्वारा बन्द होते रहते 
है. थे हीविपुक्ा री है, जैसे सहजात कियायें, परावतेक जियायें सर ! 
पाशा गिगी का धपराघ मार ३7 दे, तो उगपा शाम नौवियुक्त हो सरता 
हैं. पर मापी वी बिट्टी से आते शाले अपशसौ था राशा वे दिए हुए 
बम में दान्च्रिड भाग है । घत उसभ्ा भी बाम नीतियुषत गहीं है । हां, 
बह धपता बर्तब्य समझ ११ छपना बॉस बता है हो उसशा काम भीति+ 
युक्त हो झाता है । 


३ धप्िष्र तर होगे साधारण रौविनरिशर वे प्रनुगार भाचरण 
बरते हैँ। एस बायों वो भौ शोग मीटिपृक्त बह देते है। दार्दी री बभी- 
बभी रह दे धरतुगार इतता धाषध्दप धौर बंतियुकत बचवाते है, पर 
प्राय झड़ दे पौएं पते को रीति बा साम घुतारिद सही कहा झा सरता | 
(मी चर्ष) ६ 


इतना शबभ लेने पर यह शाटता सरस है दि जीटपिपुप्र दास बहीँ है 


जो हृशप दपता है घाती शो हारी इक मे क्दा दशा है । एक धम्द में 
सुचिए्र बारे बीतिपुश है घौर धररेलिए गीविएत + 


इाटगेजन्य बाय ४ द्राद ए्वलिए् हो रार हैं। उसे बरतने थे न्‍च्चा 
हु हर ज्यए हित भा) ब्दय मी बरता पएहा। दर हो भी के ऐे ल्टिर बाय 
है दे रिषाम होने वे बारच मौडिदुक्द हैं; 


हो ए्एविरों ने एुर ही धपद रिया को, विए थी हद पा बाय गैर 4. 
दुल्र दाह शा भबारा है छोर टूपरे दा अं रत १। जेडे एश धाइपी 


( २२ ) 


श्या से हा यरीदों को सादा देता है भौर दुमरा मात प्राप्त करने 
के मिठ। दोनों का एक दाम है। छिर भी पदला नीतियुक्त माना जादगा 
भौर दूसरा शोविरहित । इसमे रपप्ट _ हि मीतियुकत कार्य में हेदु या अयो- 
जन विशेष हुए से देखा जाता हैं । "नीति के विषय में विचार करते हुए 
इतना देसना हैँ कि किया हुमा काम शुम है भौर शुद्ध हेतु से किया गया हैं। 
उमफ़े फल पर हमारा बस नहीं है, फल देने काचा तो एकमात्र ईश्वर हूँ 
(नीति धर्म ) । 
इस भ्रवार गारपी जी कार्य का हैतु भौर कार्य व्यापार या साथ्य और 
साधन को ही देख कर कार्य को नीतियुकत या नीतिरहित कहने के पत्ष 
में हूँ ) हम सापन घौर साध्य को हेतु कहते हैं) प्रतः इस वाद को हेतुआर 
वहां जा सकता हैँ | इसके विपरीत सुशदादियों का फलब्राद हे जिसके 
प्रनुसार कार्य की भच्छाई या बुराई उसके हेतु (साध्य मौर साघन) पर नही, 
बरन्‌ उसके फल पर निर्भर हें । यदि फल सुख हूं तो काय॑ भच्छा, प्न्यया 
बह पा है । गान्यी जी ने ही तही, वरन्‌ ससार के भपिकाश नौतिज्ञों ने इस 
मत की कद भालोचना की है घौर कहा हैं कि यदि यदू मत दीर हैं तो बहुत से 
प्रनेतिक समझे जाने वाले कार्य नैतिक हो आयेंगे। जैसे कर्ज लेकर पो खाबा 
सब नीतियुक्त हो जायगा, क्योकि इसका फल स्पष्टदः झरीर के लिए 
युखद हैं । 
हेतुवादियो में भी दो दल हैं एक साध्यवारी है धौर दूसरा साथनवादी। 
सांध्यवादियों का कहना हूँ कि कार्य का साध्य यदि भच्छा हो तो कार्य मच्छा 
है, भ्रन्यधा बुदा । इनके मत से यदि कार्य का साध्य भच्छा हैं मौर सावंत 
है तो भी कार्य मच्छा ही है । माक्सेवादियों का यही सिद्धान्त हूँ । वे 
लोक रांघर्ष तथा क्रान्ति जैसे बुरे झौर दुखद सापतों का मवसम्वत्र साम्प- 
शाद जँसे भच्छे साध्य के लिये करते हैं | पर यह कार्य सार्वजनिक ढंग से 
अच्छा नहीं कहा जा सकता । उदार भौर चोर दोनो दान के उद्देष से दान 
कर सकते है) पर उदार भपने पंसे का दात करता है भौर घोर' शो क्के 
बंसे को चुरा कर दान करता हैँ । इससे स्पथ्ट हैं कि साथन बुरे होते से कार्य 
को भच्छा नहीं कहा जा सकता है, मते ही साथ्य मच्दा है । भतः जो सोग 
कहते हैं कि साध्य साधन के भौचित्य का विधाता है, वे मलत कहते हैं । 
सामान्य शिद्धान्त यह हूँ कि स्राष्य सापन के भौचित्य का विधात़ा नहीं हैं 
किसी कार्य का भच्छा होता उसके साध्य तया साधन दोनों की धच्चाई पर 
विर्भर है । यदि दोनों में से कोई एक भी चुरा हुभा तो ३३ 8 रा कहा जा 
सकता हैं ( पर साध्य का जानना सरल नहीं हैं। खर सोग साथ्य तक 





॥ 48 . 


चहुच नही सकते हैँ । अतः साधन ही जो सबको सुलभ हैं, काम को नोतियुबः 
या मीतिरहित बताता हैं गान्धी जी ने सच्चे साधन को सच्चे साध्य 
अ्रभिन्न सपका। उनवा दावा था कि यदि साधन भच्छा है तो कार्य ३२३५ बुर 
हो नहीं सकता हैं। उसका फल भी भ्रच्छा ही होगा । भेतः उनके सिद्ध 
स्त को हम साधनवाद कह सकते है 


पर गान्यी जी ने भी कभी अच्छे साध्य के लिये बुरे साधतों का उपयो 
किया । जैसे स्वराज्य-प्राप्ति के लिये उन्होंने नमक का कानूद तोड़ा : 
'सबिनय भान्दोलन से दु खद हैं । सविनय आन्दौलन और सत्याग्रह करन 
ठीक कहा जा सकता है। पर कानूव तोइता वो कभी भी ठौक नही है 
इसी प्रवार कभी पिता प्रपने बच्चे के सुघार के लिये ताइना देता है ज 
स्पप्टव दया है। फिर भी वह नीतियुकत कहा जा सकता हैं। यदि साध 
सापन के किस का निर्माता हहीं है तो फिर ये कार्य फंसे ४०४ क्त व 
जा सबते है । गान्पी जी ने सुभाया है कि सामान्य नियम तो यही है 
साध्य साथन के भौचित्य वा निर्माता मही है । पर एमके भ्रपवाद है। कर्म 
कमी कुछ परित्पितियों में सास्य साधन के प्रोचित्य का निर्माता भी । 
जाता हूँ । पर इन परिस्थितियों में निम्नलिखित बातें उल्लेख योग्य है--- 


(क) यहा साध्य प्रौर सापन का सम्बन्ध एक ही व्यक्त से रहता हं 
दोनों बा फर एक ही शो भोगना पड़ठा हूँ । जब पिता बच्चे को पीटता 
सो साधन का फल जो बुरा है बच्चा ओणना है भौर साध्य का फल * 
जो मीठा हू वही पाता है दोनों प्रदस्षाप्रो में एक ही व्यक्ति है। इसी प्रक 
शान्धी जी वा नमक बा दाजून तोड़ना भारत से सम्बन्धित था घौर उस 
आाध्य (ड्तरप) भी भारत से सम्बन्धित था । प्रत वह काम प्र्छा ; 
था। पर इस तह से मास्सेदादी घपती हिसात्मक क्वान्ति थो भी सीतियु 
बता सरते है। बयो वि जिस समाज को सापत रूप में दुख भोगनों पड 
है, उसी वी सए्य रूप पें सुख ; घत' यह नियम ठीक नही जचता + हाय 


व्यक्ति एश ही हो, समाझ या राष्ट्र की एकता नही, तो यह नियम ठीक व 
जा सवतों है ) 





(सं) यहि भच्छे साध्य थे प्राप्त बरने के लिये समस्त सभव भद 
साप्य धजमा लिखे करे घोर वे निष्पस सिद्ध हो, तो फिर कोई सम दुख 
-ऐप सापन भी रिया छा सकता है । 


इन होतों नियमों को सदा मिला कर ही रखना चाह भी 
मोरदियुक्त दशा जा सता हैँ । ह के 


---०७० ७० «4 इर का भावना भो 
भअगर कोई डर कर दबाव से या जोर जबरदस्ती से कोई 
॥ हैं तो उसका काे नीतियुक्त नही कहा जा सता हैं। 


गेर-जबरदंस्ती था डर न हो, वैसे ही उसमें स्वार्थ भी न 
दारी अच्ची व्यवहार नीति है, यह सोच कर भ्रपनाई 
| दिन नही टिक सकती । जो प्रेम लाभ की 8 कर हे 
हीएँ। इसी प्रकार भ्रन्य सभी सद्‌गृण सौदा नहीं हैं। 
से करने पर ही कार्यों में नैत्तिकता प्राती हूँ ।प्रदक्‍ः 
बल भलाई भलाई के लिये करनी है इस दृष्टि से किया 
सांधतों का भवलम्बत लेता हैं तो वह नीतियुस्त 


नैतिक निशय फा पिपय 


पैचन से हम नैतिक तिर्णय के विधय को सलतयाँ 
ईं ऐल्छिक कार्य ही जिसमें प्रादतजत्य कार्य शामित 
य॑ हूँ। ऐच्छिक कार्यों के सापत तथा साध्य दोनों 
भ्रज्धा कहा जा सकता है। काप के फल से काये जो 
!। ऐसे ही ऐ/ल्धिक कार्यों के समुख्दय को घरित्र 
घरित्र ऐसे ही रार्यों से बनता है। परत एक शम्द 
अँयों रा दिपय हू । 


६--साध्य : सत्य 


प्रभी तह के विवेचन से स्पष्ट किया गात्थो जी 
| हूँ द्रसरे शस्दों में सत्प घौर नैतिकता प्रशि्ष 
र है। यह वैदिक ऋत या सत्‌ हैं । यह ताटिविफ 
। इसी को ईददर डा गाता! हैं आता के बोष ते 
था। यढी रिरिदर शेड धर्मों का दिवर हैं) पर 
पत्र है घोर साय की कला एड है. इ्नलि! 
देह ने बड़ बर 'हत्द (रविर हूँ बह हटा करते 
१ डे सनी ऐकच्चिट शार्श हा ताप्य है; हृपाएी 


( २५ ) 


मा गान्धी जी के विचार से दैश्वर नही है, वरन्‌ ईश्वर का प्रकाश हट 
र उससे प्रभिन्न है । 


ग्रादम को खुदा मत कहो, आदम खुदा नही । 
मगर खुदा के नूर से, स्‍प्रादम जुदा नहीं । 


इससे स्पष्ट है कि झात्मलाभ भी सभी कार्यों का साध्य या लक्ष्य हैं। 
में एम चाहे सत्य-प्राप्ति बढ़ें चाहे ईश्वर-प्राप्ति कहें या चाहे क्‍्रात्म-लाभ 
हें, बात एफ ही है। पर गान्धी जी प्रायः इसे ईश्वर-प्राप्ति कहते थे और 
बभी-क्ी सत्प-प्राप्ति कहते थे । 


इस सूंध्य साप्य को, जो छि ल तो ब्यप्टि है फोर न त्तो्‌ सर्माष्ट, सत्र 
लोगो को समभज़ां कठिन थां, इसलिये गाघी जीने स्थूल रूप में इसे रखने का 
प्रयाग किया। पर सत्य-प्राष्ति निरपेक्ष साध्य है । यह व्यक्ति और समाज 
दोनो वा लश्य है। दोनों के सध्य को एक ही शब्द द्वारा कहा जाता है। इसके 
स्थूल रुपों को समझ लेने पर यह बात साफ हो जाती है। 


साराभ्य या स्वराज्य -ईंध्वर-लाम या प्रात्म-लाम का ही नाम स्वराज्य 
है। व्यक्त के लिये भपनी भात्मा में भात्मा को स्थिर करना, मूतप्रपंच से 
प्रपना ध्यान हटा कर भात्मा पर सतत्‌ ध्यान करना सच्चा स्वास्थ्य या 
सवाराज्य है क्यो कि इस धवस्था पे या भात्मा प्रपने में स्थित रहती है 
(स्वास्थ्य) या भ्रपने पर राज्य है (स्वाराज्य) । समाज के लिए 
अपने पैरो पए रछ्त होना, छ्पनी रदण प्रपने से करता; प्रपनी प्रावश्यक 
वस्तुषों का उत्पादन भपने यहां करना, झपना श्यासन भपने हाथो करना 
धष्दी मस्यता, स्वस्थता था स्वाराज्य है। ब्यक्ति भौर समाज दोनो 
प्रषार एवं ही लदय है -स्वाराज्य। यह सत्य प्राप्ति है। इसी के लिये गान्धी 


जी ने धाजन्म प्रयरत किया । इसी स्वाराज्य का दूसरा नाम स्वदेशी है जो 
शदाराश्य से भी पूल है। 





सट्रेशी-पपने देश में स्थित रहना, व्यक्ति का स्वदेशी होना है । 
धमाज का स्वदेशी होना पपने यहा की ही वस्तुघो बा उपयोग करना है। 
स्वाराग्य बही भी हो, तो भी स्वदेशी हो सकती है। व्यक्ति प्रोर समाज 
धरने उपयोग बी समस्त दस्तुप्रो को स्वदेशी ही बना सकते है। गार्धी जी 


मे एमौलिए खादो बा घान्दोरन दिया। खए्हे दहनना उनके राजनीति 
दौर प्रभंधारत्र का 


ही नही बरन्‌ उतके नीतिशास्त्र का भी प्रधान भंग है । 
इसमे घात्यनिर्भग्ता घोर स्वदेश प्रेम होता है। पूर्ण स्वदेशी घा जाने ५ 


६ +६ ) 


करार मिलता ग्रारपर हैं-यढ़ गार्पी जी की उ्ि घो नो वैंरत्तिए 
सपा शामाजिड दोतों ध्दार के जौविगासत की दृट्टि से बदूत बड़ा नैदई 
विद्ाना है। पौर दॉपा भौ ऐसा ही। जर जी का प्रचार शुद दह गया 
आर्त को सशराउप भी सिर दया । ऐगे जिते स्पीशायों ने ( शतोग, गएयी 
आर) गादेशी रा शम्यह वालत टिया उसे भी रशार7 विता। स्वीयों 
सागर की वशती बेची हैं। रादेगी के बार ही स्वागास्प घाता है। पौर 
रबाराश्प के मद गर्रोद्य 


हम सर्यों (प--+इशरप मा जाते पर हस पयते सदय को घोर भम्मर 
होते है । किर स्पकियत्त में हमें प्रपते सभी घ्रगों-यत्यगों का विग्यम करता 
आाहिए । तब हमारा सह गर्वोिय हो जाता है। मन पर दिजय हो जाने मे 
मन घारमा में स्थित राने में, हमें भारमा पौर शरीर का भी विकास का रु, 
जयोकि मनुष्य में उतरा भी घण है / समाजपरश में स्वराज्य मे 
सर्वोत्िय लदय निकट होता है । समाज के समी ब्यक्तियों का सम उदय या 
पन्युद इप होता ही सर्वोद्रय है । गान्थी जो सूलवादियों को तरह गी 
के प्रधिक सुस्त को पादर्श नहीं मानते थे। इसे भनुमार तो ईछ व्यक्तियों 
बी इस उद्देश्य के लिये हहया भी हो मइती हैं। मत. उन्होने मर्वोदिय को प्रपता 
सद्य बनाया । समाज के राभी वर्ग, सभी व्यक्ति, सभी भाषा, समी घा 
सभी साहित्य, सभी प्रान्त, सवता बराबर बटाबर सर्वेया अम्युदय होता 
चाहिए । इस प्रकार सर्वोद्य होने से रामराज्य होगा जिसकी कि वह 
तुलसीदास की भाषः में गान्‍्धी जी प्राय' करते थे । 


ऊ 
दैहिक दैविक भौतिक तापा | रामरार काहू नहिं ब्यापा । 
ऐसे रामराज्य भाने पर भौर व्यक्ति के संबोदय प्राप्ककरने पर 
लाभ सभव ही नहीं अनिवार्य है। इस प्रकार सत्य-लदष्य को प्राप्त करने थे 
लिये क्रमशः स्वदेशी, स्वराज्य, सर्वोदय भौर सत्य-लाम या ईश्वर लार 
सोपान माने गए। पर लक्ष्य वस्तुतः एक ही सदा था। इस विपय में गा 
जी का निम्नलिखित सिद्धान्त उल्लेख योग्य है 
“झपनी सुविधा के लिये आदर्श को गिराना भसत्य है, म्पता पतन ् 
आदर्श को स्वतस्त्र रूप से जान कर, बह चाहे कितना कठिन हो, तथा 
उसे प्राप्त करने का जी-जान से प्रवत्व करना परम प्र्य है-बुष्यार्ण 
बल गीता की भाषा-में, धीरे-धीरे, किन्तु अरतच्दरित होकर हमें प्रयल्ल कट 
-रहना चाहिए ऐसा करते-करते किसी दिल प्रमु-प्साद के योग्य हो जायें 
(मंगल प्रभात )! 














( २७ ) 
ओर 


"हुप्र पूर्ण सत्य को पहचानते नहीं है, इसलिए उसका ध्ाग्रह करते 
है। इसीसे पुश्पाये की गुजाइश है। इसमे भपनी अपूर्णता की स्वीकृति भ्रा 
गई है । यदि हम अपूर्ण है, तो हमारे द्वारा, कल्पित धर्म भा भ्रपूर्ण हैँ । 
स्वतन्त्र धर्म सम्पूर्ण हैं। हमने उसे देखा नही है, वैसे ही जैसे ईश्वर को नहीं 
देखा है । हमारा माना हा धर्म अपूर्ण हैं मौर उसमें सदा परिवर्तन होते 
रहते हैं, होते रहेंगे। यह होने से ही हम उत्तरोत्तर ऊपर उठ सकते है । सत्य 
की प्रोर, ईश्वर की झोर दिव-प्रतिदिन आगे बढ सकते है (मंगल प्रभात ) । 


गह है सत्याग्रह का सिद्धान्त जो कममुक्ति के प्राचीन सिद्धान्त का 
अड्डा अच्छा नवीत रूप हैं। ्रममुक्ति केवल व्यक्ति का आदर्श था । सत्याग्रह 
ड्यवित तथा समाज दोनों का ग्यादर्श है। हय सभी, व्यक्ति मौर समाज 
दौतो, घीरे-धीरे भपने लक्ष्य को प्राप्त करते है । जैसे-जैसे भपते लक्ष्य को हम 
प्राप्त करते जाते है हमारी समझ बढती जाती है और 220९ ल पुराने 
लक्ष्यों के तौल पर ही नए-नए भव्य भादर्श बनते जाते है। प्रन्त में हम सभौ 
सत्य को प्राप्त करते है। सत्याग्रह झादर्श के भतिरिक्‍त ग्रायुघ भी है। गान्धी 
जी इसे हथियार कहते थे श्रौर यह सबको विदित हैं कि इसी हथियार से 
उन्हीन॑ देश को तथा प्रपने को स्वराज्य प्रदान किया। सत्याप्रह के सिद्धान्त 
से हमें शिक्षा मिलती है कि हमको झपने आदर्श को गिराना नही हूँ बरन्‌ 
दूर रूप से प्राप्त करना हैं। निचले स्तर से भ्रारम्भ कर हम सत्य का मार्ग 
'पकड़ते हुए भपने पूर्ण आदर्श को प्राप्त कर लेंगे । 


७>--साथन : अहिंसा 


_. सत्य को प्राप्त करने का साधन सत्याग्रह है--इसको हमने देख लिया 
है। भव सत्याप्रह के स्वरूप पर विचार करना है। सत्याप्रह में सत्यायही सदेव 
सत्य का उपासक बना रहता हूँ । इसी सत्य को भ्रहिसा कहा जाता है। 
भहिसा सत्य तथा सत्याग्रह दोनों का भ्रथ॑ प्रदान करता है। सत्याग्रह में भी 
हमें प्रहिसा का ही पालन करना है ; यह भ्रहिसा क्या है ? गान्धी जी से 
कहा-- 


५ यह अ्िसा वह स्थल सु नही है जो ध्राज हमारी दृष्टि के सामने 
हैं! किसी को त मारता इतना तो है ही। कुविचयारमात्र हिसा हैं। उतावली 
हिसा है। मिथ्यामाषण हिसः है ! ढेप दिस है। किसी का बुरा चाहना हिसा 
है । जगतू के लिये जो भाषश्यक वस्तु है उस पर कब्जा रखना भी हिंसा 
है” (मंगल प्रभात) । 


६ ३६ 3) 


यह कहता हूँ दि 24 तह हो घपेगा, वहाँ तह इतों का पालठ कश्या, 
तो बहू पतत के गव में विरेगा । बत में ऐसी शम्शरती में होनी घाहिए 
यह हमारा दृह सैरल्प हो तभी हस उन्नति झर सहो हैं। 
परहिता के वात को इन बतों को निभाना है । गारपौं जो ने पेगे 
दागी १६ गे बताये हैं जिगके पापत में मौजिक धदुपुर्णों कौ शत 
होती हँ--- 
प्रतिगा सत्य प्रातेष इद्मर्ण प्रगंएत । 
शरीएडम प्रस्वाइ सर्द भयवर्जत ॥ 
श्र पर्मी शमावत्त हरेंगी सपर्श-भारता । 
हों हर्ारश गेरावी संप्तौ्वे इतलिषपरे ॥ 
>(दिकोआ कठ इसोइ ) 


>+पादणा, भा, पप्नेव +8५४ मे करता), अद्भाषप, धरा, 
(प्रवतविद-्यत्रर से १7११), शरीर श्रम, (सारी / यरिध्रग करा): 
झजब"द (स्वाद थे गेता), रापीर मप्र यर्जव (अप), हवप्तीशमादल 
(ररर-बर्ष ऋपभाव-सभी भर्षों ढो दराबर समझता), हरी (परे 
हैश की अस्तुर्धा दा ही दापोग काता), शापभावता (धृपाएुल ढ़ हर 
दशा) ये शंफ्रतेपद रू ग्यारह धत है। यह इस इपों को शपद तो वे है 
दल्ण हे ही प्दार मापूत हे । इक बा हैं जगत डा 7दात जी 
का! हि अष्मती झा? धट धार दी जावता का खुला करत ही जाएपी ही है 
टनुकार हप्पार्यी दा कि ही हैं। 


<->सद ठग और सदगु्तों रा दचययत अष्िया 


ह आत्य-टप का धर्व हझ ाट देख के है । (री रे इई हैं 
हि ०"व इरर/7र ही हैं । मट्त्ारणत के असल गा सत्यरतिति ही हएा 
हनी बाला हैं। चर बाशयी वो के घबुदार मद क्यापछ हर्ष है । (77, 
न! शोर कांच? में कब दा हला है! झज है । रात है जाक शा अत 
7 कटव्सकत बी हैं ऋन्यतरर कड़े इंसान शा जिध्यां है । कहर मात का्जिशर है 
5 फचडी ब्रा रापिरत अम्याश धर्ट है टल्य मे कि हारा है हो शत हैं। 


व अद्िशा-दृककरन िफेव क क्शर कर दिया वा हैं / 
३ अककर्ट-आ तक फैन के झट कप हक अर्ष विया ६ औपफ 


( है१ ) 


था सत्य की चर्यो भर्थात्‌ साधना हैँ । इसके लिये इन्द्रिय निग्नह श्रावरयक है। 
प्ाघारणतः जननेन्द्रिय के निग्रह को ही ब्रहमचये समझा जाता है। पर ग़ान्धी 
जी के अनुसार इन्द्रियमात्र का निग्रह श्रह्म चर्ये के लिए झ्ावश्यक है। विषय- 
मात्र का निरोध ब्रह्मचर्य है । ब्रह्मचय न रखने से मन चचल श्र दूषित 
होता है, बुद्धि भ्रष्ट होठी हैं और कुन्द पड़दी है, रोग घर कर लेते है, शरीर 
'निर्वल हो जाता है । घ्यात डिगने लगता है झौर एकाग्रता भ्रसंभव हो जाती 
है । इसके अतिरिक्त भ्रत्नह्मचारी अपना-पराया के चक्कर में पड़ कर विश्व- 
प्रेम से वंचित रह जाता है । कभी-कमी वह लोक-मर्यादा का उल्लधन करता 
हूँ भौर समाज में गड़वडी फैलाता है । 


ऊपर के वर्णन से साफ जाहिर हैं कि ब्रह्ममचर्य अहहिसा है भौर व्यभि- 
चार हिंसा, यो कि व्यभिचारी व्यक्ति अपनी धात्मा, मने, बुद्धि, शरीर 
और समाज की हिसा या हत्या करता है 


शान्‍्धी जी सममते थे कि झाजन्म बालब्रहमचारी होकर विरले लोग 
जीवन बिता सकते हैं। प्रतएव उन्होने नैष्ठिक इह्मचर्य की प्राचीन परम्परा 
दा सर्वे किया । इसके झनुसार प्रत्येक व्यक्ति विवाहित रह कर भी 
श्र रह सकता है यदि वह एकपत्नी-(एकपति) ब्र त रखता हैं भौर 
बैदल सन्तानोत्यत्ति के लिए ऋतुकाल में ही मेचुन करता है । स्त्री भौर 
पुष्प दोनों के लिए ब्रहमचयें झावश्यक है । भारम्भ में यह ब्रत कठिन लगता 
है पर भभ्यास से यह बहुत सुलम है, ऐसा गान्घी जी ने ही नही वरन्‌ प्रत्येक 
प्रतुभवी श्यक्तित ने बताया हैं । 


४. अरबाद-धस्वाद का घप्ष हे स्वाद न लेना | यह रसनेन्दिय, बा 
निप्रह है। वस्तुतः यदि हम श्रह्मचयें वा भर्य सर्वेन्दिय-निग्रह लें, तो भस्वाद 
शद्माचर्य के भ्रन्दर ही भाता है। पर गान्धी जी अपने भतुभवों से यह 
सिद्ध दुभा कि भस्वाद पाने पर भर्थात्‌ रमनेन्टिय के जीतने पर बइह्मचर्य 
गा झ््य इन्द्रियों बा निमह सरल हो जाता है इमलिए प्स्वाद को पृषक 
डरते बनाया गया है| भरवाद शा सच्चा पअर्प तो होया कि खानेसीने में कोई 


ओ स्वाद ने लिया जाय घौर यहा तक कि निराहार रहा जाय। निराहार 


होने पर भी यदि स्वाद जये लिप्सा बनी रही तो घस्बाद नहीं हुमा । धतएव 
सदाद लेने गी शक्ति को ही उनिदन्न गरना सच्चा धस्दाद है। पर प्रारम्भ 
में यह १दित है । ध्रतएव धल्पाहार, एडयह्यर: शाबाहार, दुग्घाह्र भौर 
फलादवार वे क्रम से इस भरत बा पालन करना आाहिए। इसबा पानन न करने 
बाज लोग घ्पनी जीभ शो बुतिदा बता देते हैं ौर इस शरण के इपन 
साथ हिसा करते है प्रौर भष्यामध्य सभी खाकर झौरो शी भी हिंसा 





है पे के 


हैं। मद्य-निषेध भोर शाकाहार भी भस्वाद के ही रुप है। इससे रु 
कि भ्रस्वाद भहिसा का ही रूप है + 


५. अध्तेय -चोरी करता हिसा है क्यों कि जिसयी चीज गो 
हूं उसको धोरी से पीड़ा होती है । भतएव चोरी न करना प्रद्िसा है। 

प्राय' लोग चोरी का घाशय सिफ़े द्वरीर से दूसरो की वस्तु का थ॑ 
करना ही लंते हूं । पर चोरी इसमे व्यापक है । सात्मा को नीचे गिराने 
मानसिक चोरी है ) मत से किसी भी चीज को पाने ही इस्धा का 
उस पर मूठी नजर रखना चोटी है। रायाने या बच्चे का किसी भ््ती 
को देश कर ललचाना भी चोरी हैं। उपदागी यदि दूसरे को साते दें, . . 
मतवाता है तो बह भी चोर है। ऐसे ही विचारों की चोरी है। दृतरों के विद्ार 
को धपना कहना भी बड़ी चोरी है । 

ग्रौरो को ते खिला कर स्वयं खाता भी चोरी है। प्ौर लोगों के ॥४| 
मरते हुए देख पा गत कर भी घपता भोजन करना बहुत बड़ी भोरी है । 
दान न देता भी बोरी है। पद घीज का रखता घोरी है। धतावापह रेट! 
या विधार का रखता भी चोरी है। गंगार में लोग प्रषनी प्रावश्पहता 
पग्रधिष्ठ हवा लातेयोने की सामप्री, हपपा्ैगा, पुरतड प्रादि रखते है । 
दे सोग भी दस्तुतः चोर हैं थौर दूगरों को उनके धविरारों मैं बबित हरी 
है। दीतता इस्हों लोगों के कारण फैपती है । 

धरतेदरत हो करने बाते को बहुत सादा जीदत दिकाता हैं थौर सर 
माददात रहता हूँ । 

» ६ अपर्िह -प्रपरि्रद का शवत्प धस्तेष हे है। परिषद हा धर्ष 
हैं सप दा दृकटूटा करता । धहिसा का थुजारी परिह सदी कर शपधा। 
चरमत्सा परिवद्द तदीं शरहा । बेंगे ही भटिगड गा परमााया का बा 
मी परिषद ने करते डुए लिल्य डुघा खोरगा है घौर नि्य वाली बीत हे 
बस्तुत' ह्रवइ्यरता में प्रधिक रखता परिपड़ हैं भौर चृट्रि बह दृगएँ का 
हेड बा धौर मै दे उसके प्रनावशयह रत लिए है इसरिय बडे भी भी है । 

दाश्यं बधारिवरदत तो दिता बा डे मन धर इसे के हिगस्वट राता है । 
छिए भी बटिइटू हैं कया हि यह माजेच्टा का ही कर है। शरीर अत ई 
हब हा पररिकड इट। रहरा है विकास इसे घौर आज हे प्राटन खाम हरये 
वर शरीर नटी रह शाता 4 बहने मे छटीर हा मच्च जहीं हवा को (हि 
टरीर बात करते वो एक्ट टस मगर में मौ बदौ ररठी है। इत च्िए 
का नोट धापणकाल में ही हो सदा है; इलटारें रगीनपा गहदी हैं हर हि 


( है३ ) 


चरिय्रह बढ़ता है । ज्यों-ज्यों उनका नाश होता है त्यों त्यो अपरिग्रह भ्राता 
है। पहले थोडे भ्रपरिग्रह से शुरू कर झत्यन्तिक अपरिप्रह को व्यक्ति तथा 
समाज दोनों को प्राप्त करना हैँ । 


परिग्रह हिंसा है क्योकि एक के किसी वस्तु का परिग्रह करत से 
दूसरे को वह वस्तु न मिलने से पीड़ा होती है ( राजा झौर नवाव को देख कर 
दीन के हृदय में बेदना होती हैं । अ्तएवं अपरिय्रह झहिसा है । 
अपरिग्रह का ही विस्तार ट्ृस्टीशिप (स्थास) के सिद्धान्त के रूप में 
हुमा। इसके भनुसार घनिकों को चाहिए कि दे यह समझ लें कि वे प्रपने घन 
के स्वामी न होकर द्ृस्टी (न्यासी) है । वह घन इस कारण ट्रस्ट (म्यास) 
के घन की आह मामा समाज या राष्ट्र के लिये खर्च होना चाहिए। उन्हें. 
अपनी स्वेच्छा से झपता धन देश या राष्ट्र के निर्माण के लिये देना चाहिए। 
गरान्धी जो के परम शिष्य विनोबां भावे मे इस सिद्धान्त का प्रौर विस्तार 
किया जो भोज भूदान, (सपत्तिदात, श्रमदान भादि इसी के ब्रन्तर्गत है) 
के नाम से विश्व-विश्वुत हैं । 
७. अभयः-सच्ची भ्रहिसा भ्रभय से ही हो सकती हैं । जब तक दंत 
(दो का भाव) बना रहता है तब तक भय है। भय से ही विचार या व्यक्ति 
की हिंसा होती है । द्वेत से घृणा होती है (भद्देत से प्रेम होता है क्योकि 
सब घृणा वा कोई पात्र ही नही रह जाता । 
_._ अनुप्यों, पशुप्रों या भूतमात्र से भय खाना बहुत बडी हिंसा हैँ। सबसे 
अम करना हो भद्दिसा हैं क्योकि उसका प्र्थ ही है सर्वब्यापी प्रेम | काम- 
जोष भादि भी शत्रु है । इनमे तो हमेशा भय ही खाना है। इन्हीं से भय 
खाना वास्तविक भय है। इसे जोत लेने से बाहरी भपों का उपडद स्वयमेव 
दूर हो जाता है । 
ह्रभय साहसी का गुण है । मह बायरता नही है । 


<. अस्पूरयता निवारण--छुप्ााएूत से घुणा फेलती हूँ। पारस्परिक 
प्रेम घर्मंभव हो जाता ह। धूट्टो के हृदय में सवर्णों के प्रति सपा सव्धों बे 
हृदय में हूद्टो के प्रति एड ऐसा भाव रहता है जो दोतों गे बोच खाई बन 
जाता है धर एक दूसरे को समझ मही पाता है। इस वररण घूपाछूव हिमा 
हैं। यह समाज बा बलक हैं। इसके दिपरीत घस्पृष्यता-निदारण प्रहिसा है। 
गाल्धी जो के घनुसार छुघाउूत हिन्दू धर्म शा झग नहीं हैँ। यह प्रया हिन्द, 
०४ पतिवावस्था में चक्र पड़ी है भौर इसको दूर व रना प्रत्येक ह्द्ि 

घम है । 


फ्ला० ३ 


के पा 


६. शारीरिक शम--गान्यी ०493 अनुसार प्रत्येक ध्यकित को डुघ 
चरीर-अम करना चाहिए क्यों कि ऐसा न करने पर वह दूसरे डे 
घर जीवनन्यापन बाप । जैसे हमें मानसिक दृष्टि से घववन्त 
लगे दूसरों के विचारों पर निर्भर न होकर स्वयं पात्मसिन्त्न कली 
; बैसे शारीरिक बरमुशापेक्षी न बनने के लिए, चोरी से बषने 
(लए, किसी कार्य का सम्बन्ध छुपाछुत से हो जाता है इस रिद्धार्त को 
४ 


कै 
हृदाने के सिये, हमें घरीरक्षम करना है.। ऐसा न करना स्पष्टतः हित है 





मे साफ करना चाहिए के 
झोर एुपाथुत भी दूर होगी | घरणा बातता, देते तथा भग्य इंटीए 
जद्योग घन्धो जो भी करने की श्षिक्षा गान्पी जी ने इस प्रसंग में दी । 

१० सर्च पर्म सममायः-ईनिया के 24% को भपते 7 


छोटा या बहा, समझना दोनों दिगा हैं जयो कि दो आवनाधों रे 
स-विसी चर्म बे मातत वाल के हृदय हूँ बदनां या ठेगे होती है। 


पी यम दोता है कयो कि रे 242 
बर्म में छोटा सममने बा माद है, पौर न हमें दरगरों के पर्मे के पति 
प्रादर इसना हैं दयों दि इससे ने की छोटाई टपदती हैं। पर 
शात्पी जी ने इन दोतों आवी के स्थान झधर्म-समभाष रशा ) डद्दोने 
इवय प्रन्य इसों भी तरह इस लिया घौर संगार के गयी दो 
धर्मों को मूल शिक्षार्मों का £ ड्या । 

११ धरदेशी- एम इव ही गात्पी जी ते इग युग दा मदाए बता] 
प्रत्येक बर्दाकी पा राष्ट्र को ।न्‍ली का पालन बरना है। तट है 

करे 


क 

बा ही उपयोग ऋूर । व्यक्ति के लिए मद सम का 

दामत से एरवर्मी को कभी हानि तहीं धूप सकती । पि परदुचती है 
कार्य नही है; बॉ ्क ग्वामिमात धर बह [वा रु 


+ हक घारतों मा हे द्रेम दरते है को इसरा होल बढ़ मई! हि दूत दृद 
दशा मेईप करेंट >लदेशी घर पालने बाता बररेंशी का अभी 
जही झरेबा ॥ हों बसु छोरी हें गद्दी बतशी प्षश जद॒ाइाट ते है 


( ३५ ) 


हैं, उसे परदेशी के ट्रे के कारण कोई अपने देश में बनाने बैठ जाय तो उसमें 
स्वदेशी घर्मं नहीं है “(मंगल भ्रभात) । 


परदेश वाले अपनी वस्तुओं से अधिक लाभ पैदा करने के लिए हमारा 
घन लेने के लिये और हमारी उन्नति को रोकने के लिए उनको हमारे देश में 
बेचते हूँ। यदि हम उनका उपयोग करते है, तो हमारा देश कभी उन्नति नहीं 
कर सकता है। रवतशोपक झोौर रक्तपिशाच की मदद करना झहिसक का 
घर्म नही हू । भतः गास्घी जी ने स्वदेशी को प्रहिसा का प्रधान झंग माना । 
खादी का उपयोग करना, झपनी भाषा का प्रयोग करना, झादि कितने ही 
इस विषय में प्रयोग किए गए भौर किए जा रहे है । 


स्वदेशी विषयक विचार से हम गान्धी जी द्वारा राष्ट्रीयता तथा भ्रम्तर' 
राष्ट्रीयता का समन्वय भी सहज में ही समर सकते हैं । 


चूकि उपरोक्त 33% अहिसा या सत्य के ही विविध रूप हैं भ्रतएव 
गान्पी जी ने उतको निम्न सिलित चित्र में व्यक्त करके यह स्पष्ट कर दिया 
| कि पहिसा ही सबका मूल है भौर यही प्रहिसा परमो घर्म. का सच्चा भर्थ 


शा ; सत्य-भहिसा 


प्रहिसा._ प्यवां 


इ हमचये भरवाद सस्तेय झपरिप्रट भ्रभय दरीरश्रम सर्वेधर्म समभाव स्वदेशी | 


[] 
प्रस्पृष्यता निवारण 


हम भर घौर धहसा को धभ्िनत्न समर सकते हैं। झ्षवां सत्य को 
साध्य धौर घहिसा को साधत भातने से घहिसा को सत्य वा ही धग भान कर 
सत्य से प्रहिंया को धादिर्भूत मान सबते है। श्सीलिए उपरोक्त चित्र में 
गारपी जौ ने सत्य से भहिसा घौर पहिसा से धन्द गुणों वा प्राविर्भाव दिख- 
लाते हुए सत्य घौर भहिसा के साहदर्य से धन्य गुशों शा झादिमाव दिखलायाः 
है । सगता है रि गात्पी जी के विक्षार में यह दृड़ नहीं था कि भटदिसा शाएत 
हैं धोर सरप शाप्य है । कभीकमी दे ध्रहिसा को ही साध्य मान सेते है। 


है कक की 


[हुता केशल गापन है, पाया गाध्य-सापत दोतो है. एव शिएई में मात्पी 
| व एः नहीं तिश्थि। होता । हो भी डंगे महता वा दे पते की 
मे शाती मद्दी दुदते पे । पर हुती ही यह निशष्यय कर सहता है। पूरे शत 
होते पर पान्पी जौ का निर्रप शबडों पर्दा सगेगा कि धरदिता मापत 
ऐरन्यी साध्य हूँ । 


६--भाज्नोचना 
ग॒ बादते है वि. शास्पी ने कोई नया नीवि-ताद नहीं दिया जिसरी 
पु ध्राचायों ने ने बताया ॥ सत्य, भहिमा, अपरिष्द, भस्पृस्यता” 
पवारण भादि सभी जो गात्पी जी के पढने ्रनेश द्वाचायों भौर सन्तों ने 
शममाया पा । इन ले ने में सच्चाई है। इसके विपरीत 
धार्मिक 


यह है कि गान्धी जी ने किसी नये नीति-तत्व का झाविष्कार 

नहीं किया, उन्होंन प्राचीन नीति-ठत्वों में से केवल अहिंसा को ही चुत 

उसकी शिला पर अपनी विचार-्धारा का अवन खड़ा किया ६ अहिंसा कीई 
नद्दीं के पहले सार्वजनिक भषदा सामाजिक 


(शद्धान्त रहा | ॥ यहा तक कि ह्सा 
शक मत की यह बहुत वही टैकि इससे घादिया शा 
माता ! यदि समाज, ध्यर्ति 


( ३७ ) 


के रूप में सेनें को कहा । नैतिक युद्ध तवा विश्व की सवागीण नंतिकता कौ 
कल्पना भौर उनको व्यवहार में ययाशक्त्ति पूर्णरूपेण लाना गान्धी जी के 
प्रतिरिक्त भाज तक किसी के द्वारा सम्पन्त न हुए। इस कारण भले ही 
गान्धी जी के विचारों का क्रमवद्ध वर्णन कही न हो, भले ही उन्होने किसी 
नये नैतिक तत्व का आविष्कार म किया हो, भले ही उनके कतिपय 
सिद्धान्त गलत कर दिये जाय, पर वे नैतिक दार्शनिक थे-यह निविवाद 
सिद्ध हो जाता है । ने पर जोर 
जमे हिन्दी के: सन्तों ने 'कथनी' और करनी' को एकरूप करने पर जोर 
देकर भारतीय संस्कृति का विकास किया, वेसे यानी जी ने 'पया पिण्डे, 
सथा ग्रहमाष्डे' के सिद्धान्त से भर्थात्‌ जैसा व्यक्त में है वेसा समाज या विश्व 
में है, यह कह कर पिण्ड भोर ब्रह्माण्ड की एकता पर जोर दिया भौर समाजे 
की झ्ादर्श व्यवस्था वा झाघार व्यक्तित्व में प्रपतायी ययी भ्रहिसा को ही 
इतलाया । भ्रास्म-शोघन से ही उन्होंने सामाजिक भन्यायों को दूर करने का 
मार्ग बतलाया । 
् लोग गान्धी जी को केवल 82 दी,तो कुछ उन्हें समाजवादी 
कहते है। पर वास्तव में गान्धी जी अ्िसिक जान्ति के भप्रदूत ये। वे केवल 
पारा नहीं थे भौर समाजवाद का जो धर्य मार्क्सवाद में हैं उसको तो 
कभी मानते ही नहीं थे । 
उनका नतिक व्यवितत्व, सत्य के उनके प्रयोग तथा उनके मार्ग से भारत 
का स्वराज्य प्राप्त करना, ऐसी बातें हैं जो सिद्ध करती हैं कि गान्धी जी बढ़े 
मौतिज थे ( नीति को सर्वोपरि शास्त्र समभना-राजनीति भौर भ्रपंशास्त् 
को नीति से नियन्त्रित करना गान्धी जी की मुस्य शिक्षा थी, जिसका 
कभी इन्कार सही किया जा सबठा है। इस सिद्धान्त का भाज के राष्ट्रो में 
कापी रा्मान है। एशिया, यूरोप झौर ध्फीजा के दुछ बड़े राष्ट्रों ने इस 
सिद्धान्त को घंणिरार किया हैं शौर इसी से उत्पतत 'पचशील' या सह-मस्तित्व 
के सिद्धान्त वा समर्थन किया है। 
भारतीय नीतिशास्त्र के इतिहास में भी गान्धी छो बा नाम उच्चेस 
योग्य है; यहां पहले बर्म वो नीति सत्य समभा यया झौर गज्ञादि के प्राघार 
पर समाज-रघना हुई । हमें के बाद ज्ञात को महत्व मित्रा और ज्ञान या 
आ्रात्म-कात क्यो ग्राधार बना कर पुन समाज रचना बी गई जो कर्म पर 
धाधारित समाज वा ही विश थी चुत के बाद भक्ति का नम्बर घाया। 
झन्तों ने भक्ति शी माभिक् विवेबना दो घोर इसके ग्ाधार पर मारतीय 
सप्राज को मोटा ६ इस भक्ति दे बाद गारघी जो बी सूक से घटिया का धादपत 
हुए घोर घहिषा-शारत्र के नाना तस्‍्वों वो घोद धारम्म हुईं। प्रभी तक 


तीसरा अध्याय 
नीदशे का नीति-शास्त्र 


९--जीवन-शत और दर्शन सादित्य 


नीदूशे (पूरा नाम फ्रीडरिख विल्हेल्म नीट्शे ) जमेनी का प्रसिद्ध दानिक 

हैं । उसका जन्म प्रशिया के संक्सनी प्रान्त में राकेन ग्राम में १५ प्क्तूबर 
१८४४ को एक प्रत्यन्त घामिक ईसाई परिवार में हुआ था । उसके 
बाबा भौर नाना भपने समय के सर्वश्रेष्ठ पादरी थे । यही नही, उसके वितृ- 
ला के भपषिकांश पूर्वज भी घ्पने-प्रपते समय के सर्वश्रेष्ठ पादरी थे। उसका 
भी घमंनिष्ठ ईसाई या ौर प्रशिया के राजदश का शिक्षक था । उसके 

घर के सभी सदस्य धामिक थे। इस वातावरण तथा बंशपरभ्प्रा का प्रमाव 
लक दोशव पर विशेष पड़ा । पर बोन श्रौर लाइपत्सिंग विश्वविद्यालयों 
में शिक्षा प्राप्त करने बे खाद जब उसका मस्तिष्क पूर्ण विकसित हुभा तो उसने 
ईसाइयत के ही नही, वरन्‌ सभी धर्मों के ईश्वर का खण्डन किया। लोग उसको 
नास्तिक बहने लग्ने । उसने स्वय कहा-ईश्वर है का है। ईसाइयत की कंडु 
भरालोचना जितनी उसने की उतनी भाज तक ने नही वी । ईसा-शत्रु 
५० पक नाम से उसने इस विषय के एक पढतोय प्रन्थ की रचना 

त 


विश्वविद्यालय बी शिक्षा सयाप्त करते ही सन्‌ १८६६ में वह स्विटज ए- 
सेण्ड के बेल विश्वविद्यालय में भाषा-विज्ञान का प्रोफेसर नियुक्त्र हुपा । 
१८७० में उसने विश्वविद्यालय से छूट्री लेकर फौज में मरती होकर राधियो 
भर घायलों बी सेवा भी । योड़े समय बाद वह पुन. देल में पढ़ाने भाया। 
पर इस समय उस स्वास्थ्य शिरने लगा था। स्वास्प्य सराबहोजाने के 
बारण ही उसने १८७६ में विश्वविद्यसय से त्याग-पत्र दे दिया । इसके बाद 
बह दस वर्ष स्विटअरलंण्ड तथा उत्तरी इटली में दुमता रहा, घोर एकाल- 
शाग करता रहा, पर स्वास्थ्य में कोई परिवर्तन न हुप्ता । डनवरी १८८६ 
में बह घातरा मूल बा शिकार शव गया झौर तव स उसका दिमाग बिगई 
शया। बह पागतस्तने में भेज दिया गरा $ उसकी मा ने-विठा तो जब ब7 
६ सास दा दा हभी मर गया था-उसको वहां से छुघया घोर घपती / . . उर्न 


में सखा । प्र १६६७ में उसका भी देहान्त हो गया । उसकी बड़ी बदत- 
फक्राउ फारस्टर नीट्शे ने तव उसको अपने संरक्षक॒त्व में रखा। प्रगच वी 
हालत में कमी-क्मी वह भच्छा भी हो जाता था शौर न्यायसंगत वातालाप 
तथा पत्र-ब्यवद्वार करता था। पर सासान्यत वह पागल ही रहता या। कैसी 
परिस्थिति में सन्‌ १६०० में-१६ यो शताब्दी के प्रत्त होते समय-उसनझ 
देहान्त हो गया । 
दर्गन तथा साहित्य के विभिन्न क्षेत्रों पर इस बाल-वह्मचारों दार्शनिक को 
भ्रमिट छाप हूँ । इसकी मुख्य कृतिया हुँ-द्रेजेडी की उसत्ति ([॥6 छाती 
0[7 098८0) जरतुश्तने कहाया (]805 399/8:223॥7$73), 
शुभाशुम के पर (829070 (9006 शग0 £9५ा|), नैतिक आचारों की 
बदावली (]॥600ा6४]029 णए (079]5), शक्ित पाने की इच्छा 
(76 १श॥ ६0 709८) सात [क्‍॥6 49 0हं5() पौर मानव 
को देखो (7006 0700) । जर्मन भाषा में नीटूश का वही स्थान हैं जो 
प्रीक भाषा में प्लेटो (भफलातुन) का है। नोटशे मे भपने बारे में स्वयं कहा 
हुँ--भविष्य प्रतीत को “बीटुश से पूर्व” शोर नीट्शे से पशचात्‌' इत दो भागों 
में वाटंगा उसके बहने में प्रतिशयोक्ति हैं , पर बहुत कुछ सत्यता भी है। 
प्राधुनिक साहित्य ग्लौर दर्शन के विविध वाद नोट्शे को प्रपना प्रवर्तक 
बतनाते है। मनोविश्लेषण, मूल्यवाद, प्रयोगवाद, प्रस्तित्ववाद, रहस्यवाई 
प्रादि सभी उसके दर्शन में झोत-प्ोत है । 


पर भपने जीवत-काल में नोद्शे को ख्याति न मिल पाई थी। टेनो, 

श्र स्डेज और स्ट्रिन्डेलवर्ग ने उसकी भ्रश्नंसा की, पर तब जद कि वह उन्मत्त 
ही गया था। उसकी बहिन ने उसके बारे में काफो प्रचार किया। पर वह 
नीटूयों को समझ न पाई थी झोर झपने ही विचारों को उसका बताकर प्रचार 
करती थी। उसने कहा-नीट्शे के दिचार झसंगत तथा श्लेपात्मक हैं। वस्तुतः 
बह नादुजी विचारक है । किर क्या था ? हिंदलर की निगरानी में जमेत 
राष्ट्रीयता का जब प्रचार-प्रसार होने लगा तब मादूजी विचार-घारा के 
मानने बालों का ध्यान नीदूशे की भोर गया भोर उन्होने वीट्ये को पता 
प्रभु मान लिया । उनके हाथों में जाकर नीदूशे नाटूजी, फासिस्ट, युद्ध वया 
[हिसा का उपासक, झनायों का दात्रु, जमन राष्ट्रीयया का समर्थक, प्रभीति- 
झादि क्या नहीं बन गया । ऐसे लोगों ने नीद्शे की कुछ कृठियों का 
होने दिया क्‍यों कि उनसे नीट्शे का विचार स्पष्ट हों जाता था। 
22५: तो यहा तक कह डाला किनीद्शे के वास्तविक विचार उसकी पाद- 
टप्पशियों में हैं त कि उसकी पुस्तकों के भाकार में । फ़ल यह हुपरा कि प्राज तक 











( अह ) 


यह भ्रम लोगों में फैला हुभा है कि नीट्झे भ्नाध्यात्मवादी, हिंसा का समर्थक 
और नादजी दाहनिक है । 


पर क्या सत्य को कोई छिपा सका है ? जंसे स्पिनोजा को ससार ने न 
समझ कर भपने ग्रज्ञान का परिचय दिया था वैसे नीट्रों को भी । यह जानेने 
का झाज सफल भ्रयत्तन किया गया है कि नीट्शे के क्‍या वास्तविक विचार थे । 
अब लोगों को ज्ञाद हुआ है कि नीट्श सुकरात और ग्रेटे का भी उतता ही भव 
था जितना सीजर और नेपोलियन का । वह नादजी और फासिस्ट नही था, 
वह था शुद्ध मानव जो मनुष्य की समस्त दाक्तियो की प्राप्त करने की चेष्टा 
करता था,। कला, धर्म और दर्शन के माध्यम से आत्मा कौ पूर्णता को 
प्राप्त करने की उसने भरसक कोशिश की, वह सच्चा द्रष्टा, मनीषी और 
नीतिज्ञ था । उसकी 'कथनी' पूरी 'करनी' थी । शक्ति का वह प्रेमी प्रवश्य 
था, पर यह शक्ति केवल भौतिक नही यी । वह सन्‍तो की शक्ति को भी 
रा बड़ी मालता था। बह युद्ध का हामी था अवश्य, पर वह भौतिक युद्ध 

ही था। बह ग्राध्यात्मिक तथा नैतिक युद्ध या । 


२--विकास का तालय॑ 


बिल इपूरण्ट जैसे विद्वानों का कहना हूं कि नीट्शे डारविन का लड़को 
या। किन्तु यह कयन सर्वया यलत है ८ नीट्शे डरविन के मदानुयायियों के 
“पढ़े लिखें बेल” (9९0॥0479 0:८॥) कहता था | डारविन-विरोधी 
(सैप[- (0487ए9४॥) शीष॑क बना कर उसने लिखा-- 


१ सन्धिकालीन झ्राकृतिया (व्809॥079 60775) नहीं है + 


है २ प्रत्येक प्रकार (६५90७) की सीमा नियत है | उसके बाहर 
विक्ञास नही होता । 


३. मानवता का विकास नही हो रहा है । हा उच्चतर मनुष्य प्रदण्य 

पैदा होते है। पर वे भपने को सुरक्षित नही रख पाते | मानवता का स्तर 

* ऊच्चा नही हो रहाहे ) भाववता, पश्चुता सभी जातियों में उच्चतर व्यक्ति 

सरलता से नप्ट हो जाते है । सौन्दर्य तथा प्रतिभा का भ्रस्तित्व क्षणिक है। 
सप्रानता, उच्चता विरासत में नहीं मिलती 


४. उच्चतर जीव निम्नतर जीवो से निकलते है--इसका एक भी 


उदाहरण नहीं हू ) मैं नही जानता कि कैसे आकस्मिक परिवर्तन से विकास्त 
में लाम होता है । 


है ५५ ७” #... 


हारविन मौतिक वितामवादी हूँ । नीटू्शे भौतिक तथा प्राध्यात्मि 
सस्तु में भेद नहीं करता । उसके मत में समी हद ये बकित पाने की इच्छा - 
की सृष्टि है। शगदिन का सिद्धान्त हैं स्तित्व के लिए सप्राम-पर्धात्‌ घपते- 
अपने प्रस्तिस्व को दनाएं रखने के लिए जीवों तथा वस्लुप्रों में होड़ हैं। डुख 
अन्य विकासवादियों गत बहना हूँ कि पह होड मा संप्राम सन्‍्तादोटात्ति के 
लिए हूँ । मीट्शे का कटना है कि यह सप्रास शक्तति के लिए हैं। निर्वेल या शक्ति 
दीत होकर कोई न जीता चाहता है झौर न जी सकता है । तिबंस सत्दात को 
भीकोईपैदा नही करना चाहता। भ्रतः विश्वव्यापी सप्राम जीवन या 
सन्तानोत्पत्ति के लिए नही हूँ, यह घक्ति के लिए हूँ । 'वोग्पतम सूरक्षित 
रहता है'-यह डारविन का सिद्धान्त था। नोट्शे के हाथों में यह “प्रवततम 
या सबसे भधिक शक्तिशाली विकास का लक्ष्य हैँ -वन गया। 

भौदशें का मत हूँ कि जो धन्त में झाता है वही सर्वभेष्ठ नहीं होता हैं! 
ईसा, शीजर, सुकरात, गेदे, नेपोलियन जैसे मनुष्य शक्तिशाली यथे। उनके 
बाद भी बहुत से मनुष्य उत्पन्न हुए । पर वे बंसे धक्तिशाली न हो सके । 
प्रगति या विकास का लक्ष्य झक्तिशालियो को उत्पन्न करना है । ये प्रगति की 
किसी भी भ्रवस्था में उत्पन्न हो सकते हैं। नीट्श का यह दृष्टिकोण पत्येति- 
हासिक (5 एड /07703) कहा जाता है । यह डारविन ठपा उसके 
अनुयाधियों को मान्य नही है । यहा यह ध्यान रहे कि नीटूशे भत्यंतिहासिक 
दृष्टिकोण छा समर्थन करते हुए भी ऐतिहासिक दृष्टिकोण का परिहार नहीं 
करता । वहें दोनों का समन्वय करता हैँ। यह समन्वय-तित्य भाव 
बिक पर का सिद्धान्त है। इसमें भी नीदूशेप्रत्य 

का से भिन्न हैं। नीट्शें के इस सिद्धान्त के भनुसार सभी घटनाएं 

अनन्त काल से घट रही हैँ और घटती रहेंगी । विकास ऋजुरेसीय नहीं हैँ। 
यह वृत्तात्मक है । 








३--शवितवाद 


विश्व नियत धाक्तिकणों ([0फ८7 00&708) से बता है। ये सब ' 
“परस्पर प्ान्तरिक सम्वन्ध रखते है । इन्हीं में से कुछ शक्तिकण मनुष्य हैं। 
प्रत्येक मनुष्य शक्तिशाली या बलावन्‌ होना चाहता हैँ। संबसे झधिक 


बलवान मनुष्य को पैदा करना ही मानव समाज का कर्तव्य हैं। निर्बल मनुष्य 
मानव-समाज के भूषण न होकर द्वपण हैं। निर्वल मनुष्य संदल मनुष्यों वा 
विरोध करते है भौर उनकी उन्नति में रोडे डालते हैं । पर शक्तिशाली होने 


>कौ कामता सबको रहती है । 


(६ ४३ ) 


मनुष्य की प्रवृत्ति द्विविध है गरासुरी मौरदंवी (0)07 ए्रआंथए 20 /090- 
॥एंथा) । भासुरी प्रकृति के वशी भूत होकर वह विषय वासनामों में लिप्त 
पता, रोषद्ोह, लोभ-मोह झादि का शिकार बनता है। देदी प्रकृति से वह 
वरात्मसंयम या भात्मविजय करता हूँ । ग्रासुरी प्रकृति उसको भोग-विलास 
ही ग्रोर खोचती है थौर देवी सयम को झोर । नीट्शे के मत से संस्कृति देवी 
प्रकृति की भासुरी प्रकृति पर विजय का ही दूसरा नाम है। सच्ची नीति भी 

वी प्रकृति के प्रनुकूल झासुरी प्रकृति को सुधारता है। नीटूसे उन भोगवा- 
दियो से दूर है जो भासुरी प्रकृति के पूर्ण उपयोग को ही सस्क्ृति तथा नीति 
का क्षेत्र बतलाते है। झ्रत. जो लोग कहते है कि नोट्शे का भादर्श मनुष्य 
सूझ्वार जातवर (9!000/8295६) है, वे गलत है । नीद्शे ने मासुरी प्रकृति 
को देवी प्रकृति से पृथक्‌ करके कमी नहीं प्रोत्साहित किया | उसके मत से 
भासुरी प्रकृति का पूर्ण विकास दंदी प्रकृति के नियन्त्रण द्वारा ही हो 288 
जो लड़ाकू या योद़ा या बलशाली होता चाहते है उन्हें प्रपती भासु री 

को नियन्त्रित ठवा केन्द्रित करना पड़ेगा । उनके लिए भी प्रात्मसयभ प्राव- 
डेपक हूँ । इन लोगो में से सीजर ठषा नेपोलियन नीद्शे के झादरों हैं | 


प्राय. नीदूशे भाधुरी प्रकृति प्रौर दैदी प्रकृति के समन्वय पर जोर देता 
हप उसके मत से कला तथा दर्शन में मनुष्य की इन दोतो प्रकृतियों का सयोग 
हैं| इस कारण कलाकार तथा दाशंनिक बहुत शविवशात्ों मनुष्य है। 
पर कभी-कभी बहू दैदी प्रकृति के ही पूर्ण विकास पर जोर देता हू सौर ब्रायुरी 
प्रकृति के पूर्ण नाश का समय करता है। जिन लोगो ने प्राभुरी प्रकृति को 
नाश बरके दँवी प्रकृति को सिद्ध कर लिया हैं उनको वह 'सन्त' कहता हैं । 
विश्वासित्र सपा ईसा को वह इसो कोटि थें रखता है । भारतीय योगियों को 
मी वह ऐसा ही समभता है । 


धश्निशाली मनुध्य वही हो सझता हे जो बुद्धिवारी या ताकिक हो, जो 
कभी 6 5 कर्ध न बात शो छोड ने द, जो प्रत्येक बाठ को यूक्ति 
बी शसौटी पर बसे, जो किसी वाद, सम्प्रशय या भत में बंध कर युक्ति को 
सौभित ने कर दे, जो सर्रद भ्रपने सिद्धाल्तो को प्रयोग करता रहे. जो किसों 
हझुड़े तथा परम्परा का वशवद ने हो, जो सातवी शक्ित के प्रतिरिकत्र घन्‍्य 
सी सता पर चाहे वह ईश्वरीय ही करें न हो विश्वास ने करे, जो सदव 
बुद्धि के ट्विलाये हुए मार्य पर चने भौर देसा करत में यदि बुटुम्द, मित्र, 
समाज, देश घादि से सम्बन्ध-विच्छइ करना पड़े तो वह भी कर दे । 


धरितिशाली जीशन ही धच्दा जीशत है । शक्विशालो डौइन वह भावुक 
जीवन हैं जिसमें भवुष्य घपने भादों को घरने दय में कर लेदा है। उसको 
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इच्छा-दाक्ति रचनात्मक ((प८४/॥ ४६) होती है । शक्तिशाली मनु 
शीस मनुष्य हूँ । कर्ता या रचयिता के लिए यह भावश्यक नहीं हूँ 
रूढ़ियों तथा परम्पराग्रों से जकड़ा रहे । वत्तुत: शक्तिशाली रचयिः 
मुक्त होता हैँ । वह अपने नियमों तवा निकथों को स्वयं उत्पन्त के 
प्रत्येक रचना नूतन झादर्शों की सुष्टि है। महान्‌ कलाकार, सन्त या 

ऐसे ग्यादर्शों की सूत्टि करते हैं। पर इसका तात्पर्य यह नही है कि ऐ। 
दाली रचप्रिता उच्छुखल होते है | वे भपने को प्पने द्वारा ही ' 

करते हूँ । भ्रपने भाद्शों का पालन करते है ! वे स्वतन्त्र तथा हा 

होकर भी प्रपने को भपने नियमों से शासित करते हैं । 


भीदूश का ऐसा हो प्रादर्श है प्रशिमानंव $ 
४--शरतिमानव (5फफुल्ाा 27 या 0रटाया0॥) का 


अतिमानव मनुष्यमात्र का सदय हैँ । वह हजशे बहधाली 
कभी-कभी मोग समझते है कि वह केवल महायोदा ही हैं । ९ 
विवेचन से रुपष्ट है कि सीदूशे का धतिमानव महान्‌ योदा दी । 
महान्‌ कलाकार, दार्शनिक तपा सन्त भी है नीदुशे की उक्ति। 
मोनव में सीजर तथा ईसा दोनो के ब्यवितत्व की परिपकता है 
यह मनुष्यह जो गन्‍्त तथा याढ़ा है। उसे हम भारतीय योग दर्शन 
बह सकते है । कयोड़ि यह ईववर गाव ध्य वे: नतिक भादश को 
बाला प्राणी ईं ) इस प्रववार यद्यपि नोट्छे प्रनीषवरवादी है तः 
मविमानव बहुत कुछ ईश्वर! हैं । वढ़ श्रम हैं, शकितिशासी हैं ॥8 
कर्ता तथा उपस्य नहीं हैँ । 

डुछध सोग समसते दूँ कि ऊँसे मतुष्य प्रयुभोंगे विकित 
झतिमानद मनुष्य में दिकतित होगा । मतुष्य एशु सपा धरविम 
सेतु है। ध्रतियानद की जाति मतुव्य-आति है बेसी ही मिप्र होगी 
क्यु-आाति में मिन् हैँ । पर यद मंत्र आस है। हॉरदिस 
नोट्स को सममते का यह फल हैं । 

सौदूय छा धविमानत मनुष्य ही हैं । यह बढ शुदे मे 
ददुता सेशमात्र भी नही है, शिसमें मानवीय सभी शिविर 
हया हैं । मानव इविहास मे ऐते बनुष्य दिखवाई बे है। जए? 
मरणा, नेफेजियन, तेरे अन्त दूसे ही थे । वर मास है व्ट्बेः 
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जता है कि इ नमें से किसी ने भी मानवता की समस्त इक्तियों को छिद्ध नहीं 
कया था । किसी को प्रतिभा मिली तो किसी को श्ञारीरिक बल १ किसी 
गे दर्शन मिला तो किसी को कला या विज्ञान । निदान सच्चा भतिमातव 
प्रभी प्रनुत्पस्न है. यद्धपि उसके समीप भ्रनेक मानव पहुंच गए हूँ। 
प्रतिमानव॒में बल, ज्ञान, कला तथा धर्म का पूर्ण विकास होगा। 
यह प्रत्येक दृष्टि से बलशाली होगा | उसी को उत्पन्त करना ही मानव 
सम्ताज वा ध्येय है , प्रत्येक मनुष्य का लक्ष्यहू तथा हममें से भ्रधिक 
गलणशालियों का परम कर्तव्य हैं । 


अ्रतिमानव होने का भर्ष है विखरे हुए भावों और प्रेरको को सगठित 
करके जीतना तथा भाचरण में ली” की मुहर लगाना । 


अपनी संजीवनी शक्ति को पूर्णतया सिद्ध करना, भपनी स्वतन्त्रता को 
ब्राप्त करना, भपने स्वास्थ्य 2 में ही रहना-भाव्मनिर्भरता) का लाभ 
करना, प्पनी समस्त प्रवृत्तियों को मोड कर वह दांकित पाना जिससे हम 
महान्‌ सप्टा-द्वप्टा हो जाय, सक्षेप में प्रात्म-लाम वरना ही प्रतिमानव को 
प्राप्त करना है। झतएवं भ्रतिमानव सानवों से पूर्णतया भिन्न कोई दूरस्थ 
ब्राणी नहीं है। भारतीय दर्धन में जो जोवन्मुक्ति का सिदान्त है, बह नीदशे 
के प्रतिमानव-सिद्धान्त से बहुत मिलवा-जुलता है। प्रतिमावव डिसी लश्य 
भा सापन नहीं हूँ । वह नित्य साध्य है । उसबा स्वत मूल्य है। 

निए्य झ्ावर्सन का मिद्धास्त प्रतिमातव के सिद्धान्त से झपरिहार्य 
शप्बन्ध रखता है। सतिमानव को नित्य उपलब्धि सभव हूं। जैसे भारत में 
सभी शानी-भक्‍तर जीौवन्मुक्ति प्राप्त कर सबते हें स्धवा ईश्वएं थयावसर 


झव॒तार धारण बरता है, देंगे नीट्शे बेः मत से मनुष्य नित्य प्रतिमानव भी 
हो परते है। 


#--शोपोकरण या अत्मस यम 


हम देण चुरे है दि दिशुद्ध मातस या अझदिमानद बनने के लिए प्रात्म- 
शयम घादश्यक है। हारे सदेग या भाव हमें घपनी धबित वो प्राप्त बरतने 
में शाघा शालते है। झकित पाने वो इछ् मौलिए एपथा या भावना है । 
ही मुख्यप्रेर८ (णिा5४6) है । शापद की जासवासता नोटशे के मद से 
मौलिक शही है । घाप्मगयम द्वारा भारो तथा पेरररे बो घुद क रते में बाम- 
बागता विरोहित हो जाती है। घवः बह सौतिश प्रेशर सहीं है। घविएं बा 
अनुभव बागशंसना बेः लिए भी झावपयतर है| बस्तुत छडित का घमुण्न 


की डर 


ही मुख्य है भौर काम बासना का भवुभव उसी का स्ायोगिक सदर हैं 

बुरी नही है, यथ वि यह दुरी हो सकती है । इसको घुंद 

किया जा सकता है. । इसी श्रकार मुख्य -कामना हैँ और भय सभी 

प्रेरक गौण है ! कोई प्रेरक स्वयमेव बरा नहीं हैं, यदि वह बुराहो 
सकता है । उसको झोधीकरण द्वारा शुद् कया जा सकता है। 

किसी प्रेरक की हिसात्मक ब्रवृत्ति को रोवने के लिये नीदरों के भनुमद 


४---प्रेरक के साथ किसी ढुःखद विचार जोड़ रु 
दुष्परिणाम झादि, ताकि जब प्रेरक तुष्टि माँगे तो बढ दुःखद विचार भी 
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दूसरी यह कि मनुष्य को प्रापत्तियों का सामना 8) हुए यातनात्रों 
को भोगना घाहिए। जितनी अधिक दु.ख-केदना जिसको होगी, वह उतना 
ही भ्रधिक स्ष्टा तथा वलवान्‌ होगा। सुखवाद ( पें८00गांआा) निःसार 
सिद्धान्त हूँ। मनुष्य सुख नही चाहता, केवल झंयरेज सुख चाहता है। मनुष्य 
शत्रित चाहता हैं । पावन के लिए ग्रात्मवलिदान करना पड़ता है । शक्ति से 
ही सुख होता है, सुख से शक्ति नही होती । सुख और दुःख सर्देव घुले-मिले 
रहते हैं। प्रत्येक सुख में दु.ख-दर्द है। सच्चा सुख-भाव दु ख-प्रसव को चेदना 
के भनन्तर ही उत्पन्न होता है । सुम्र केवल शक्ति तथा भाहलाद (]09) 
वा संघात हूँ, वस्तुत सुख का कोई स्वत. मूल्य नही है। मनुष्य को 
भुला कर दुःखद से दु,खद कार्ये करना चाहिए। मानवता को सन्देश हूँ | 
दु छं-यातना उसके लक्ष्य का झआवदयक भद्दा है । वह शक्ति का भ्रनुषंगी हैं । 
उसका स्वत' मूल्य है । 


सुखदाद क। यो खण्डन करते हुए नीदूशे ने ध्रात्मवनलिदान क्या ९०१ 


भा पाठ पढ़ाया । इस विचार में वह भपने गुरु शोपनहावर से श्रधिक 
प्रभावित था क्योकि दोनो ही दु खवादी हैं । 


६-सूल्यों का पुनमूंल्याकुन 


मीदूरो ने भनुभव किया कि उसके समय में बुद्धिवादिषों की भ्रास्था 
ईदवर भें न थी। युग बह रहा था “ईश्वर भर गया है। हम लोगों ने ईपवर 
को भार डाला है। यह महत्वपूर्ण घटना प्रभी जन-जन के बानो तक नहीं 
'पहुची है ।” युण वी )22 20 कार को कितने मिशन नी कर देते है ॥ पद 
भीदशे उनमे मं था । इसे रवीवार किया । द धन्‍्पविश्वास 
नहीं है, 247 8 (५०]0८5) का मूल्यांकन (४७०307) हीं 
है | शुद्धताद की भ्रमूस्पता (05४9]0८) देखता है। बह नौति 
पर, पूंधों पर, मूल्यों पर संशय करता है ! उसमें प्रश्येक मूल्य भषना मूल्य 
प्रमाप्त कर देता है (४७७८४ 0४४४०॥०९ एध्ता5टॉ५८३$) । घशदर 
का श्भी मूल्य था। इस सूल्य नाप धर सूस्य नहीं रह गया । यह व्यर्थ वा ६स्ले- 
झरता हो गया, लोगों गी बुद्धि को शुष्ठित रखने बा घरत्र हो गया । इसकी 
बाह में पापाधार, प्रिध्याबार, कु रीतियां धादि होने स्ये € ध्रभी हर समाज 
प्रौर मीति थी मित्तिईएवर ८ा। सभी गुणों प्रौर मुस्यो बः धाघार ईिदर था 
अयोडि बरी पाप-युष्र कौ, मुल्य-ममृस्य की, बर्तव्य-धवर्भम्प भी, १र्फल 
तथा समाज बल्याण की भ्यशरपः द रता था। उपर श्तित्व सन्दिग्ष हो 
जाने दर नौति वो भरत घराशादी हो दया । धर घाशश्पक ठा हूं कि नौति ढा 
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जो प्रविचल मतोपोग से पूर्ण करना हैं। सर के बारे में सोचना भपने मत 
में ध्ययं दांतों को मरना है जिनसे भनिष्ट होने की बड़ी सभावना है। दया के 
सिद्धान्त के साथ-ही-साथ ईसाइयत 'पड़ोसी को प्रेम करो' की शिक्षा देता 
हूं। यह पड़ोसी-प्रेम भौर घातक है । यह संकुचित विचार है झौर विश्व-प्रेम 
भें दाघा डालता है। 'धर फूक कर पड़ोसी की सेवा करना' भ्रपनी दक्ति का 
अपव्यय करना है, इससे न अपना कल्याण हो सकता हैं भौर न पड़ोसी का 
ही। यदि लोग अपने प्रति कार्य करने के पग्रतिरिबत औरो को भी लाभान्वित 
करना चाहते हैँ तो उन्हें दया-सहानुभूति और परिवेज्ञी-प्रेम को छोड कर 

'त्री करना चाहिएं। मैत्री में दया-सहानुभूति तथा घर फूक कर झौरों को 
सेवा नही होती । मित्र डाक्टर है। वह भपने मित्र के रोगों का निदान करता 

भ्रौर उसकी वह दवा बतलाता है जिसको वह स्वय करके प्रच्छा हो सकता 
है । मित्र यदि दुष्ट हैं तो वह्‌ उसको वेसे ही खत्म कर देता है जैसे डावटर 
भ्रसाध्य रोग से पीड़ित कुछ भ्रगों को । भपने प्रति तथा मित्रो के प्रति कठो* 
रता प्रावश्यक है । इससे भपने तथा मित्रों को स्वय पूर्ण करने तथा शिक्षित 
करने में मदद मिलती है । ध्रालोचक होता घादुकार होने से रही भच्छा हैं। 
निर्दय होना दयालु होने से श्ेयस्कर है । जो लोग पपने को पूर्ण करता चाहते 
है, उन्हें दया तथा परार्थवाद मे कोसो दर रहना चाहिए। 


६ (ले) ईसाशयत बी झालोचना के भ्तिरिक्‍त्र नीद्श ने भाभुनिक 
है ४७8 रोमाषण्टिसिज्म छी भी भालोचना की । प्रषम का उल्तेख 


्ो के प्रसंग में हो गया है + संशेप में हम यहां दूसरे रा उल्लेख 


करेंगे 


रोमांटिसिम्प स्वायवार (८१०४०) दठपा निर्देलता (१४८०८ 
॥८55) शा थोष है। रोयाटिक युवितदीन भावुक होता है ४ दह धपते को 
थू्ण ढैसे बर सकता है २ पूर्णत्रा के लिए तो भावों वो जीवता पहता हैं। 

रोमादिसिम्म बी परिभाषा देते हुए नीटुगे ने बहा+- 


प्रेशर बसा थौर दर्शन को हम जीवन-जिद्ाग तथा जीवन-सद्राम में 
बाप प्रात दासी ध्ौरपि बह सरते हैं। उनकी पृष्ठभूमि में हु हपा 
दुखी जत है। पर हु सी जन दो ध्रषार के है--टते दे डा जीइत बी परि- 
दुर्घंठा से दु सा भोगने है घौर दूसरे वे जो जीवन के घभाद (पा प्रपूर्णता) 
मै दुलल उठाये है। पहले सोग रुशत्त घृत्ताय बचा शद्या दर्घत बी रचना 
अरब है। घौर दूसरे छोग बता तथा दर्शन रच बर घपरा दुरा दूर कऐे 
है। दूसरे प्रवार वः लोगो बगए ही सिद्धास्व रोमगटिंसिस्स दशा जाझ है । 

का+ ४ 
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है, उनके द्वारा निर्धारित मूल्यों की समीक्षा, व्याख्या तवा सिद्धि करते है ६ 
में लोग नए मूल्यों को सृष्टि नही कर सकते है। सच्चे दार्शनिक वे है जो द्रष्टा 
था धर्मकार होते हैँ ) वे विधान बाते है, नूतन मूल्यों की सृष्टि करते हैं, 
नई मर्यादा स्थापित करते है। ऐसे लोगो की प्रतिभा सवंतोमुखी तथा रचना- 
त्मक होती है। दे प्रत्येक वाठ को स्वानुभूति की कसौटी पर कसते है। नीट्थ 
अपने को ऐसा ही दार्शनिक कहता है । ऐसे ही लोग मूल्यो का वास्तविक 
मूल्याकन कर सकते है । प्रत्येक समय में सच्चे दार्शनिक को मूल्यों का सच्चा 
मूल्यांकन करना है । कि 
नीद्झ्े का पुनर्मूल्यावन मूल्यों का नया विधान नहीं हैं। मानव इति- 
हास में निर्धारित किए गए समस्त मूल्यों का अतरग परीक्षण ([7दावाक्ष 
(४८5८) द्वारा यह मूल्यांकन है और खरे उतरे हुए समस्त मूल्यों को 
अनसा वाचा, कर्मणा द्वारा पूरी तौर से मानव जीवन में उतारना है। 
(9222 साहसपूर्ण बे तन होना है। यह भपने समय के सभी मूल्यों को 
-दाल्य से काट-काट कर परीक्षा करना हूँ । यह मानवता का 
आत्म-परीक्षण हूँ । 
ईमानदारी, साहस, उदारता ग्रात्म-संयम, सुशीलता भौर बौद्धिक ईमान 


दारी ([00००९0७७) 77(९९87009) नीट्शी के मुख्य मूल्य है । इन सब 
हत्या भा परिपाक भ्रतिमानव के व्यक्तित्व में ही होता है। 


७--स्वामी-नीति और दास-नीति 


बहुत से मनुष्य जब समान परिस्थितियों में बहुत दिन रहते है, समान 
जलवायु, भूमि, खतरा, पवश्यकता झोर श्रम की परिस्थितियों में जीवन- 
यापन करते है, तो वे एक राष्ट्र या जाति की स्थापना कर देते है। इस प्रकार 
नौदशे समात भनुभवो को, न कि रक्त को, राष्ट्र या जाति का कारण कहता 
है। कालाम्तर मे जिनके पास झक्ति रहती हैं उनका एक वर्ग हो जाता है 
और जिनके एस शक्ति नहीं रहती उनका दूसरा । समाज दक्तिमान्‌ भौरू 
जनिडावत, सबल और निर्ल दो वर्गों में दट जाता है । एक वर्ग के भाचार- 
विचार दूसरे वर्ग के भाचार-विचार से बिलकुल भिन्न रहते है। जो सबलों 

के लिये लाभदायक है वही निर्देलों के लिए हातिकर। सबल वर्ग शक्ति भौर 
हिंसा को । पुर मानता है तो निर्दंल वर्य कमजोरी, दैन्य झौर झदिसा को । 
संबल वर्ग के लोग प्रभुता प्राप्त करना चाहते हैं तो निर्दल वर्ग के खोग 
समता। पहला प्रभु होता है, शासन करता हूं, तो दूसरा दास रहता है भोर 
शासित होता है। पहला झुलीनतन्त्रात्मक दासन चाहता है तो दूसरा प्रजा- 








ह पते. 


समदात्यक । फल यह होता हे कि स्वामी वर्ग दा राइस वर्ग का गौतियारत 
तिबंल या दास वर्ग के नीतिशासत का पूर्णतया यह्टा रहता है। 


यह गपाजशास्त्रीय दृष्टिकोण से प्रचलित भीतिशारत्र का दगह ) 
अुध सोग इगरा पर्ष यह शगा सेत हूँ हि मीइशे त्वापीजीति का हारा 
कहता है. नौहशे का नीतिशास्त सवामी-मी तशाह्त है। उगहें मात ते 
सदगों क तियेणों का झोपण तथा शागा करता भाहिए। इसे वा ९९ 
मौरदश के जिघारों का घर क्या धतर्थ हो सकता है ? गामारयत मीएशेकों 
इसी रुप में नोग धयभते है। बड़ ती एश ते होकर वादूजी हो एप है 


पर नौएुगे में ऐसा कभी हीं झड़ ॥ उसने केश गगाज हा मदार्ष 
दिएश करने के विए रवामीजीनि तथा दाशलीति को उस्ते्ष दिया । 
उस डा जीडिशारन इत दोतों तीवि-शास्ता से भिन्न है। उपहे मात ही करणी 
अाणो शर्टक्त डी ढामला काने है। नि भी सबत होता भादी हैं। हरपे 
अबतरएत मे दतरशार होता आाड़ों हैं। सदों बलवान प्राणी घतिगाता 
ईसा घौर बहु शुम सा घुस के परे रहता । घुम पौर प्रभु करत एक 
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८--शदितिवाद का मामदण्ड 
नोदूशे का मत है कि मूल्यांकन का मापदण्ड शक्तिशालो व्यक्तियों में 
बुद्धि की मात्रा है। वह शक्ति का तारतम्थ मानता है, शक्ति भल्‍्पतम से 
प्रधिकतम्र होती है । शक्तिशून्य कोई जीव नही है। भरत: शवित-शून्यता 
नही है । भ्िकतम शक्ति से भी बढ़ कर प्रनन्‍्त शक्ति है । अनन्त शत 
उन सिद्ध युदपों में रहती हें जो प्रकृति, ईश्वर, प्राणीमात्र पर भपता झाधि- 
पत्प रखते हैं। इन लोगों में से गौतम बुद्ध एक है-ऐसा नौदशे का विचार 
था | न्यूनतम शवित जंगत्‌ की निर्जाव समभी जाने वाली वस्तुओं में हैं। 
उनसे भधिक शक्ति पौधो, वृक्षों, कीड़ो, पक्षियों प्रौर पशुभो में है। ये सब 
भोतिक शक्ति के न्यूनाधिवय है | पशुओों से भ्रधिक मनुष्यों की शक्ति है । 
मनुष्य विवेकशील तथा नैतिक है, वह बुद्धिमान्‌ हैं । भतः उसकी शक्ति 
उसकी बुद्धि की अधिकता पर निर्भर हैँ । मनुष्य में यदि पाशविक शाब्ति 
भ्रधिक है और बौद्धिक शक्ति न्यून है, तो वह शक्तिशाली मानव नही कहां 
जा सकता। सच्चे मानव में प्राशविक शक्ति बिलकुल नहीं रहती है या 
रहती हूँ तो वह उसकी बौद्धिक शक्ति से नियन्त्रित रहती हूँ 30% शक्ति 
में भी तारतम्य होता है। सबसे अधिक थ्रौद्धिक शक्ति वेशानिकों तथा 
दा्शनिकों में होती हूँ । बौद्धिक शक्ति भी रचनात्मक होती है । रचनात्मक 
दाकित की अभिव्यक्ति प्राय. कलाकारो के व्यकिनत्व में होती है । कलाकार 
सथा दार्शनिक इस प्रकार मानवो में सबसे शक्तिशाली व्यक्ति है । पर 
इनसे भी शक्तिशाली सन्त है जिनमें झ्राध्यात्मिक शक्ति की पराकाष्ठ 
रहती है। सम्तों में कुछ भावों का दमन करके, वेराग्य ग्रहण करके, 
प्राष्यात्मिक धावित प्राप्त करते है | इनसे भी शक्तिशाली वे सन्त है जे 
भावों को शिक्षित करते हैँ भोर आम, करके उनका पूरा उपयोग 
अपने व्यक्तित्व के विकास में लेते हैँ। सबसे शक्तिशाली वे सन्त है जिन: 
बशुता नाममात्र की नही है। 
इस श्रकार शक्ति के तारतम्प से मनुष्य को भच्छा या बुरा कहा ज 
सकता हूं । जिसमें जितनी शक्ति होगी वह उतना ही भच्छा मानव हैँ 
जिसमें जितनी कम शक्ति होगी वह उतना ही बुरा यानव हैं । इस माप 
दण्ड में केवल भोतिक (शारीरिक), झाथिक, सेनिक तथा राजनैतिक 
शक्तियों का ही उल्लेख नही है, इसमें बोद्धिक, साहित्यिक भौर प्राध्यात्मिव 
शक्तियों का भी समावेश है । भतः जो लोग समभते हैं कि नीद्शे केवल सेनिः 
तथा राजनतिक दाक्ति के भनुसार ही भन्छाई-बुराई को नापता हूं, वे 
करते है। नीट्शो मनुष्यों के लिए बौद्धिक धक्ति को घतिवायें सममता 
भौतिक दाक्ति तथा बौद्धिक दावित में विजातीय भेद है; इतमें केवल मात 


;वियों तथा कलाकारों की शक्ति को भी प्रशंसा की, वयों कि वे भी अ 
जगा तथा अनुभूति द्वास शक्तिशाली बनते है। इन सब झादर्शों को 
हर उसने महामानव या अतिमानव कौ कल्पता की, जिसमें मल 
उमस्त तत्त्वों का परिषाक रहता है। उसने भगीरथ प्रयल किया ्ि 
प्रतिमानव के निकट हो जाय और कहना नही होगा कि इसमें उसको 
पता भी काफी मिली । यदि नीट्श को समझने का प्रयास किया जाय दे 
इसी अर्थ में बडा दाशेनिक सिद्ध होगा जिस प्रय॑ में कि सुकरात, 
सेपतोजा, याज्वल्वप, शकर भादि है । 


नीतिशास्त्र को उसने नेसगिक भाधार पर स्थापित किया |: 
पहले का नीतिशास्त्र सामास्यत ईश्वरीय था ) उससे प्रभुत्व या श्वि 
कामना पर अपने मीतिशास्त्र को खड़ा किया । इस फोमना का £ 
प्रनोविशान स्वयं देता है; नीतिशास्त्र को उसने सापेक्ष तथा मूल्पाक 
लिर्भर बतलाया । प्रत्येक युग में नूतन मूल्याकन होते है गौर होग 
पिद्धान्द की उसने खोज की । नीति के परे की भी प्रदस्था का उसने प्र 
किया भौर वेदान्त तथा बौद्ध दर्शन से इस श्लोर उसने शिक्षा नी । 


पर चूकि उसकी भाषा काव्यमय है ग्लौर कभी-कभी बह दूजो न्रो में 
हूँ, इसलिए उसको भ्रभिव्यक्ति के नाना झर्थ लगाएं गए। केसि 
को ठीक न॑ सममने के कारण वह नाटूजी और रोमाटिक कहा ' 
ईस्राइबत की झालोचना करने के करण वह प्रध्यात्मवाद का शत्रु कह 
है । पर वास्तव में ये सब नासमभी के कल है. । 


भाजकल प्राय: वह भपने व्यक्तिवाद के कारण दर्शन-जगत्‌ में ' 
है। वह भ्राध्यात्पिक या ततात्त्विक ब्यक्तिवाद का बेसे ही समर्थन के 
जैसे लाइवनीज से किया था। तीठिशास्त्र में भी वह सच्चा व्यक्तिवात 
पर जिस व्यक्तिदाद का लक्ष्य प्रतियानव हैं भौर जो भ्रतिभानव' महा 
अर्थात्‌ खब पर सबसे भ्रधिक शक्ति रखने वाला हूँ, उस व्यक्तिवाद ब 
चुरा व्यक्तिवाद नही कह सकते । इसका सच्चा भर्थ यह है कि प्रत्येक 
पूर्णतया स्वतन्त्र हैं और उसका लक्ष्य झपती स्वतत्वता की प्राप्त करत 
अव्येक मनुष्य बलवान्‌ से बलवान्‌ हो सकता है वशर्ते कि बह प्रयास 
यह स्वतन्त्रता डर घाठ हुं । इस हे और सत्य सिद्धान्त की नीटूदी ने 
सुन्दर भाषा में की है कि जब तक हमारी सम्यढ्ा जीती 
सब तक उसके ग्रन्थों का भभ्ययत होता रहेया, लोय स्वतत्व्रतर प्राप्त क 


चौया अध्याय 


मारक्स का नीहिशास्थ 
३. माक्स का जीवन-श्ूृत 


अल मार्क्स बा जन्म प्रथिया ने ट्रीर शहर में ५ मई १८५८ को 344 
पणपा पिता बरीक था । बह यहूदी था पर १८२४ में प्रोटेस्टअ्ट (ईसाइ- 
पते भी एक घासा बा 0 ५8 ) हो पया था । यह परिवार समृद्ध था। 
छापने हर में प्रारश्मिक शिक्षा शमाप्त बरने के परचात्‌ भावसे ने बोत 
धौर बमित बे दिश्वविधाणयों में त्रमश' शिक्षा थाई । यहा ७-24 
१।॥%॥ (णभाएएकला०९ ]एतिहास तथा दर्घन का प्ंप्यपन किया । 
१८४९ में बलिन विदशविद्यालय से उपो डापटर शी उपाधि मिली | उगरी 
धीतिस (खो प्रबन्ध) बा विषय या “डेपाजिटस (चुतात शा एक भौतिष- 
दादों दाश निक) घौर इपिकपूरस (घूतात बा एड भौतिददादी दार्पनिक ) 
कै प्रातियादी दर्शनों में झल्‍्तर ।” दस प्रशत्प को उसने हेगत (जर्मनी का 
एक प्रत्ययवादी हाप्ेतिग) के दृष्टिषोण से लिग्ण दा । एश समय बहू 
हैणए के धारपंदाद दा प्रययवाई को मातवा था । पर धी प्र ही बह बामपपी 
हैगणबादी घर्रात्‌ भ्ौनिषदादी दव ध्ा घौर इगपे धनत्तर दह परापरदगर 
(झुपेती का एप पप् भौतिरदारी) था शदृशर्ी हो शया | झपने इस 
दिचाएों दे बाप्श उसबों विभी दिश्वविष्यासद मे धोपसर बा पर से मित्र 
श्र) । बए्रत से १६४२-४३ में उसने अयेद भाषा में एवं अरन्कियशी 
औैश्ष पत्र वा सप्दादण विदा; धपती नव ये दराएच बह पत्र री पे सर्वर 
हार बाद कण टिया शदा / राए समय ऐ रिय शरोर मे अरन्तिकातीों दा 
दा या। गासगे बटी बजा दा | घौर बरलबरियों वा गेषा बन गंदा 
डह प्पने को धास्यडाही बरते लदा । एही धौपरिश इस्जेस्ण से इसफी 
डराह पैची हुई। माप दर दश्जेत्स दोनो ही घाट लाप्यवाश वे क्ादत्_ 
घने झाते हैं करो [दि दष्टुन दाहोरे ही शिक्र दर शास्यदाए को जप्य दिए! $ 
(८४८ मे दोरो हे [दितकर शास्शबारी शै्टव-दापरा ((0ाताग्रण्यांड. 
एप ९0३१७] बो इषए टूल किदा। एह इश्च शश्को ये दिचारों बी, शाम्र- 
दाए बी, चुरूर द्िशश्यरकिप बरपा है। दप्कने दो शुई पघर३ कृतिया शआाथ 


3005: 
“कपिटल है और इस्जेह्स की अधान रचना एष्टी-डूरिंग है । थे दोनों ग्रन्थ 


मास के सिद्धान्तों के वेद हैं । 
यद्यपि माक्स भोतिकवादी था तथापि वह अपने झादर्श को कार्यान्दित 
करने के लिए सदा ही प्रयतत करता या । जीविका-निर्वाह के लिए उसे 
विभिन्न पत्र-पत्रिकाओ के लिए लेस लिखने पड़ते थे | क्रान्तिकारीहोने के 
कारण उसे देश से निकाल दिया गया। पेरिस से भी निकाल दिए जाने पर 
वह बेल्जियम गया और वहां से निकाले जाने पर वह फिर पेरिस भाया। 
पर पेरिस में उसका रहना भसंभव हो गया । भन्त में वह लन्दन गया पौर 
वही १४ मार्च सन्‌ १६८३ को उसका देहान्त हो गया । वह बहुत ही ब्याव- 
हारिक मनुष्य था। भ्रपने जीवन का भ्रधिकांध समय उसने व्यावहारिक 
राजनतिक कार्यों में लगाया । उसने सर्वप्रथम भन्तरराष्ट्रीय श्रमजीवियों के 
संघ को स्थापित तथा संचालित किया । उसने हमझा राजनैतिक शरणार्पी 
का ही जीवन विताया। लन्‍्दन में यह करीब २० साल रहा। उसके सात 
बच्चे थे। जिनमें से कुछ बचपन में ही मर गए थे । वह बड़ी गरीबी में रहता 

पा। कभी-कमी भोजन भी दुलंभ हो जाता था। की 

माक्‍स के ऊपर जमंन द्द्दन्याय, फ्रांसीसी समाजवाद, प्रंग्रेजी धर 
पास्त्र-राजनीति शास्त्र भौर भौतिकवाद का यश्ा प्रभाव पढ़ा । 
ही उसके विचारों के 2 26: सब को समन्वित करने के काएग 
उसका विचार-दर्शन उसके घनुयावियों के मत से भाज सवश्ेष्ठ दर्गन हो 

गया है। उसके विचारों को माक्संवाद की संत्रा दी जाती ह। 


२ माक्संवाद का ऐतिद्वासिक परिचय 
मार्क्स ने पहले झपनी विचारघारा को साम्यवाद कहा 
बाद में उसने इसे समाजवाद कहा। उसके पूर्व जो फासीगी ्षमांगवार 
था बढ द्वद्न्याथ और भर्थशास्त्र के विद्धा्तों पर निर्भर मी था। 
मोकस का शाम्यवाद या गमाजवाद हेगेल के दव्दन्याय तथा धंगरेरी 
डाजनीति धौर धर्धशास्‍्त्र के सिद्धाल्यों पर प्रापारित है । १६१४-१८ 
के विरकयुद्ध में उमके प्रनुयावियों में दो वर्ग हो गए । एड वर 
युद्ध का भय करता था घोर ट्रगया विरोध। सेनिक जो झस हा 
अधिद करान्तिक्तारी कता था, दूसरे वर्ग में था। इस मतभेर के फरदरूप 
सेलिन का गर्ग अपने को साम्पवादी झौर दगरा वर्ग लमाजवादी कदत कया। 
सी समय से भमाजवाद घौर साम्यदाद में धन्वर होने मगा । समासशरी 
शम्दबारी दोनों का प्रादर्भ वर्तमान बुजीदादी समाज-ब्यपरवा के 
** पर बर्गदीन समाज की स्थापना करता हूँ । दोरों में मेर पह हैं 6 


९. श८ 


माजवादी शनेः शनें: पूजीवादी समाज व्यवस्था में सुधार करते-करते 

रत पूर्ण ढंग से वर्मेहीन समाज की स्थापना करना चाहता है तो साम्यवादी 

घर्ष झौर त्रान्ति द्वारा यकायक उस समाज को लाना चाहता है। समाजवादी 
(धाखादी हूं तो साम्यवादी उप्र त्रान्तिवादी ॥ दोनों अपने को माक्सेवादी 

कहते है। इन दोनों के अतिरिक्त अन्य प्रकार के भी बहुत से ऐसे माक्‍्सवादी 
जो उसके समाजवाद या साम्यवाद से ईसाइयत या किसी घमम का सामजस्य 
स्थापित करते है या इसका वह अर्प करते है जो लेतिन के साम्यवाद में नहीं 
है । लेनिन ने इन सब झार्क्सवादियों की कटु झालोचता की और माक्सवाद 
के कई सिद्धान्तों को विकसित किया उसने रूस में साम्यवाद की स्थापना 
ककी। माक्स, इन्जेस्स और लेनिन-ये ही तीन साम्यवाद के मुख्य दाशेनिक 
और विचारक हैं। भाज इन्ही तौनों की परम्परा में विंकसित विचार- 
आरा को सच्चा भाक्सेवाद कहा जाता है। लेतिन के बाद भी इस विचार- 
आरा का विंकास और महत्त्व रूस में दिन-दिन बढ़ता जा रहा हैँ । 


३. क्या मास वाद में नौति की उपेक्षा है? 


माक्सवादी नीति शास्त्र की रूपरेखा 

करो रो का कहना हैं कि माक्संवाद में दन्दन्यायनिष्ठ भोतिकवाद 
(090०० १/४(८7४आ) , ऐतिहासिक भौतिकवाद की 
६0म7०४॥१/७(९४शौआ)) , और मूल्य का श्रम सिदान्त ([.800ए7 
0607५), जरमणः रत्त्वदर्शन (](०(७७/9905), समाज-दर्भन (90- 
&थ ए॥0$०70५) और पर्षशास्त्र के महत्त्वपूर्ण सिद्धान्त है, पर 
उसमें नीति के बारे में कोई विशेष सिद्धान्त नही है। ऐसे लोगो को ही ध्यान 

में रखकर लेनिन ने कहा-- 

«कया साम्पवादी नीतिशास्त्र नाप की कोई चीज है ? क्‍या साम्पवादी 
नीति साम की कोई वस्तु है ? नि.सन्‍्देह यह है। भरायः यह बतलाया जाता 
हूँ कि हमारा भपना कोई सीतिशास्त्र नहीं है । बंहुघा मध्यवित्तीय वर्ग 
जहता है कि हम सद प्रकार के नीतिशास्त्र का खण्डन करते हैं। उनका यह 

तरीका विचारों को भ्रष्ट करना है. श्रमिको तथा दकृपको की भार में घूल 
ओोकना हैं। 
किस अर्ष में हम नीति ठवा नीतिधास्त्र बन खष्डन करते हैं रे जिस पर्ष 
जे मध्यवित्तीय वर्ये इसकी शिष्षा देता है, जो ईश्वरीय भादेशों मे नीतिशास्त्र 
को प्राविर्भूत॒ करता हैं । हम निमन्देह डहते हू कि हम ईश्वर में विश्वास 





( ६) 


नही करते । हम दुर्णतया जानते है कि ईश्वर 'के नाम पर पादरी, राजें- 
मवाद तथा मध्यविस्तीय दर्ग भ्रपने गद्दित स्वार्यों की पूर्ति करते हैं, जनता 
बा शोषण करते है। यदि वे सोग ईश्वरीय प्रादेशों से नीतिश्ास्त्र को नहीं 
निकालते, तो वे ुछ्ठ भादशंवादी तिद्धान्तों से नीतिशास्त्र की उ्तति 
बतजाते हैं ! यह भी ईश्वरोस्त तीतिशास्त्र के सदृशध ही हैं 

जो भी नीतिशास्त्र मानव समाज झौर वर्गों से पक वह जाता हैं. 
हम उसका खण्डन करते हैं। हम कहते हैं कि यह ढ़ी हैं, श्रमिकों 
और इृषकों के भस्तिष्कों को पूजीपतियों तथा भूपतियों के स्वार्य के लिए. 
तिमिराच्छप्न करना है । 


हम कहते हैं कि हमारा नीतिशास्त्र स्वहारा वर्ग (86 छा0॑24ए8) 
के वर्म-संपर्ष (2/855 $४0/226) के स्वार्यों के प्रघीन हैँ। हमारी 
नीति सर्वहारा वर्ग के वर्ग-संघर्ष के स्वार्यों से निकली हुई है । 


आचीन समाज का पाषार भूषतियों झौर पूजीपतियों द्वारा अमिकों तथा 
कृषकों का शोषण था। हमें इसे नप्ट करना हैं, भूपतियों भौर पूजीपतियों 
को उखाड़ फ्रकना है । इसके लिए हमें एक होना है । ईश्वर इस एकता की. 
नही पेदा कर सकता है । 

जो शोपक समाज को नष्ट कर, जो श्रमिकों को संगठित करे, जो 
साम्यवादी समाज की स्थापना करे वही नीति है। (बाकी सब झनीति है) । 


साम्यवादी मीति वह नीति है जो वर्येसंपर्ष में उपयोगी है, जो शोपकों 
के विरोध में श्रमिकों को एकता के सूत्र में बाघती है। |...जद लोग हमसे 
नीति के बारे में पूछते है तो हम कहते है कि साम्यवादियों के लिए शोषकों 
के विरौध में दोस, एकीकृत तथा चेतनोन्मुख ((९०050075) सावंजनिक 
संघर्ष करना हूँ । हम नित्य या सनातन नीतिशास्त्र में विश्वास नहीं करते । 
हम नीति फे बारे में प्रचलित सभी मूडी कह्टानियों की घोलेबाजी को सिद्ध 
करते हैं। नीति मानव समाज को उच्चतर स्तर पर ले जाती है! पहँ 
श्रभ के शीषण को दूर करती है । 
2 -साम्यवादी (20गाशाएएं$6) नीति को भाषार सास्यवाद कीः 
पूर्ण सिद्धि तथा संगठन के लिए संघर्ष हैँ । 
५. + साम्पवादी (20ग्राएगांड() कौन हैं ? नम्पूनिस्ट (7077ए- 
) लटित भाषण का शब्द है। इसड़ा घर हैँ सरवेगत (2077970) 


(६ ६१ ) 


म्यवादी समाज वह समाज हैं जिसमें सभी वस्तु्यें--भूमि, कारखाने 
दि-सवंगत आराधिपत्य में हों भ्रौर लोग साथ-साथ सबके लिए काम करते 
| पही साम्पवाद हैं ।” 

यह लम्बा उदाहरण लेनिन द्वारा युवक समाज (]ीह ए0पात 
8206) में दिए गए भाषण से लिया गया है । यह भावस के नीतिशास्त्र 
र प्रचुर प्रकाश डालता हूँ । इससे स्पष्ट है कि माकर्मचाद या साम्यवाद में 
पीतिशास्त्र हें भौर यह प्राचीन समी नीतिशास्त्रो से भिन्न है । प्राचीन 
वीतिशास्त्र यः सो ध्यक्तिवादी था गौर या तो एक वर्गीय ] वह एक व्यक्ति 
या वर्ग के कल्याण पर जोर देता था । उसका विपय सर्वजन कल्याण नही 
था। घह ईश्वरीय नियमों और आादेशो से निकाला जाता था। उसमें मनुष्य 
का भ्रन्तिम क्षक्ष्य ईश्वर में मिलता या ईश्वर के सदृद्य होता था  साम्यवादी 
नीतिशास्त्र में ईश्वर का कोई मूल्य नही है । व न तो एक व्यक्ति भीर न 
तो एकवर्ग के कल्याण पर जोर देता है। कुछ लोग कह सकते है कि साम्यवादी 
मीतिशास्त्र तो सहारा वर्ग (970|2(४746) के हित पर ही 
जोर देता है झोर ग्रन्य वर्गों का नाश करता हूं । इस तरह बे कह सकते हूँ 
कि साम्पयवादी नीतिशास्त्र भी एकवर्गीय है ) पर यह समभजा भूल है । 
थस्तुत. जब समाज में वर्गभेद रहेंगे तद तक एक घ्गे दूसरे वें का 
शोषण करेगा भौर नीति एकवर्गीय होगी । साम्यवादोी नीति शास्त्र सब 
थ्गों को हटाकर सिर्फ स्वह्ारा वर्ण की ही स्थापना करती है । स्वहारा 
थर्ग न £ बचे न होकर समाज हो जाता हैँ क्यो कि इस समाज में सभी 
श्रमिक है, फोई किसी भी प्य में शोषक नही है । झत यदि सभी सामाजिक 
व्यक्त श्रमिक हो) जाते है तो बस्तुतः वर्ग-मेद मिट जाता है, शोषण नष्ट 
हु! जाता हैं भौर सब लोग सब लोगो के लिए परस्पर अमपूर्वक काम करते 
हैं। इस प्रकार साम्यवादी नीतिशास्त्र एकवर्गीय नहीं कहा जा सकता । 
बह पूजीपतियो के वर्ग का विरोध इसलिए करता है कि यह वर्गे सार्वजनिक 
कल्याण में बाधक हूँ । साम्यवादी शोपक दर्ग को मिटाना चाहता है, इस वर्ग 
के व्यक्तियों को सही । इन व्यक्तियों को वह सर्वहारा वर्ग के थमिक दवाना 
चाहता है। पर चूकि ऐसे व्यक्ति स्वेच्छा से श्रमिक नही बन सकते भौर जब 
सक इनके साथ सथर्प न किया जाय तव सक ये झपने वर्ग को समाप्त नही 
कर सवते, इस कारण साम्यवादी इस वर्ष के प्रति विदोह ढःरता है | दह इस 
वर्ण के घाय के साथनो को इस दर्ग से लेकर जनता के हाथ में कर देता है । 

इनकी भम्पत्ति को जनता में विर्तारित करता है | 
माक्सेवादी प्राघीन सभी नीनिशास्त्रो का रूण्डन ररता है। इस कारण 


६ फरे)) 


प्राचीन नीतिशास्त्रके मानने वाले बहते हैं कि माक्यंत्राद का प्रपता कोई 
नीतिशास्त्र नही है। पर यह घ्रान्त धारणा है । मार्क्संदाद जैसा कि ऊपर 
शतलाया गया स्यक्तिवादी घौर एकवर्गीय नीतदिश्ञाम्त्र का विरोधी है भौर 
समाजवादी नीतिशास्त्र की व्यवस्था करता है । उसके पनुसार प्रादीत 
नीतिशास्त्र बस्तुतः भनीतिशाक्त्र या भवतत्‌ शास्त्र था। वह दोपण पर 
प्राघारित था। वह एक व्यक्ति या एक वर्ग का वल्याण प्न्‍्य व्यक्तियों के 
बल्याण का त्याग करते हू करता था। वह नित्य (22773]) था। 
पर सावस ने दिखला दिया कि प्राचीन नीतिशास्त्र वस्तुतः नित्य नहीं या। 
वह भनित्य था । समाज ज॑से-जँसे प्रगति करता गया वैसे-वैसे नीति के नियम 
भी बदलते यए। वस्तुत. कोई नोतिशास्त्र नित्य नियमों को नही दे सकता हैं! 
सभी मीतिशास्त्र सापेक्ष हूँ,नक़ि निरपेक्ष |वे भ्रपने समय के समाज 
बर निर्मर रहते हू । 

माषसंवादी नीतिशास्त्र प्राचीन नीतिशास्त्रों को बिलकुस स्य्ष यो 
लि.सार नही बतलाता । वह उतकों उस समय के लिए उपयोगी तथा भोव- 
हयक मानता हूँ जिस समय कि उनको रचना की गई थी | वर्तमान युय के 
लिए वह उन्हें भवावश्यक भौर भनिष्टकर बतलाता है । पर वह यह भी 
बहता हूँ कि प्राचीन नोतिशास्त्रका साम्यवादी नीतिशास्त्र से दब्दन्यायपएक 
सम्बन्ध है । यदि प्राचीन नीतिशास्त्र न होता तो साम्यवादी नीतिशारर 
भी नहीं होता । साम्यवादी नौतिशास्त्र आचीन नीतिशास्त्र का ही निपेश, 
विकास तथा परिषाक है ) भाचीन नीतिशास्त्र के सम्प्रदायों में कम से करम- 
व्यवित के कल्याणसे लेकर झ्णिक से भ्िक व्यक्तियों के कल्याण तक कौ 
बात कही गई हूँ । इससे साफ जाहिर हैं कि प्राचीन नीतिशास्त्र धर्त: शर्नेः 
विकास करता रहा । मा्सवाद में अधिक से मधिक व्यक्तियों के कल्याप 
की वात नही हैँ। इसमें समाज मात्र के कल्याण का विषयहै। इसमें किसी 
भी सामाजिक प्राणी का कल्याण भुलाया नहीं गया | पर यह ते सप्रभता 
चाहिए कि माबर्संवाद का नोतिशास्त्र सभी व्यकितियों के कल्याण पर ही 
जोर देता है । वस्ठुतः माक्सेवाद व्यक्तियों को समाज की इकाई नहीं मानता, 
प्राचीन नीतिशास्त्र मानते थे। माक्सेवाद परिवार, वर्ग झादि को समाज 
की इकाई मानता हैँ | इस कारण इसमें व्यक्तित-कल्याण की बात ही नहीं 
हूं। इसमें समाज-कल्याण की बात हैँ। पर समाज सुखी रहने से उसके व्यक्ति 
अवरय सुखी रहेंगे ! दि 

शाव्सवाद नीतिशास्त्र को प्रायः सर्वेहासवर्धीय मानकवाद (ए70- 
[ढक्ाकष पिप्राय8तांडा)) या श्रमाजवादी मातववाद (50णंबा5: 
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जशाशक्षांक)) कहा जाता है । मादववाद प्राचीन नीतिशास्त्रों में भी 
भितता हैं। प्लेटो भोर भरिस्टाटिल के सिद्धान्त भी भानववाद थे । वर्तमान 
गुर में भी उनके मतों का जीवनोद्धार या विकास करके भानवंवाद का 
समर्थ किया गया । पर इस भानववाद और समाजवादी मानववाद में 
बडा प्रन्तर है) यह मावववाद बतेमाल या अतीत की समाज-व्यवस्था को 

बेहतर करता है, समाजवादी मानववाद दोतों का विरोध करके भावी 
वर्गद्दीव समाज की स्थापना करता है। इस कारण यह्‌ प्रगतिशील मानववाद 
रेहा जा सकता हैँ जब कि साधारण मानवधाद ग्रतीतवादी या बर्तमानवादी 

। साधारण मौलववाद में समाजवादी मानववाद के प्रतिकूल सभी मनुष्यों 


को भाधिक समता पर जोर नही हूँ झौर यह शोषक भौर शोषित वर्गों को 
उत्पन्न करता हैं। 


माष्सवाद के नीतिशास्त्र को समझने के लिए उसके भ्राघारभूत 
ददन्यायनिष्ठ मौतिकवाद झ्लौर ऐतिहासिक भौतिक को समभमता झाव- 
एयक है क्यों कि इसमें सभी सिद्धान्त परस्पर झोत-प्रोत रहते है भ्रौर किसी 


एक प्रइत वा हल करने के लिए उसकी चारो तरफ से सर्वागिीण विवेचना 
दरनी पहती हूँ । 


४. माक्सं बादी नोतिशास्प्र की दास्विक पृष्ठभूमि 


अन्टुन्धायनिष्ठ मौतिकदाइ--मास्संवाद भोतिकवाद है । यह जड़ 
यदाएें ध्ौर जह जगत के धस्तित्व को चेतन जीवों के भ्रस्तित्व से पृषक 
हथा पूर्दे घानता है ॥ ईए्वर-सत्त्व इसमें हे ही नहीं। जगत गा विकास 
सवयमेद मूल जश पशा्य से लेषर चेतन भौर नेतिकः मानव प्राणियों लक 
रहा है । एस विशाग में ईइवर बा बोई हाथ नहीं हे | पहले इस वार 
जड़ जगत ही था । तव तव॒ मनुर््यों वा भी इसमे बाई योगदान नही था । 
बिद्ास होते-होते मानदो बी उत्पत्ति हुई। उनसे जनता जों भुसतः 
सामोजिष है, घापी । सामाजिक चेतनता ने ही नैतिक जागृति या दीवस 
देतनता बा उत्म दिया । जब में मनुष्यों के समाज की उत्पति हुई हद से 
जपत्‌-विषास में इसका योगदान है । गिवास में पूर्रापर दस्णुप्रों बे सम्दन्ध 
व विषय में लीन उस्लेख योप्प नियम है-- 


१ विषपियों वे परत्परानुप्येश का निषपमं--हसे दिघकिपों के 
कं कप धोर सचपे बा निदस की बहने है २ सभी सत्‌ इस्जूयें विरोधी सत्वों 
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औरर शक्तियों के सघात है । ये नित्य परिवर्ततशील या वरिणामी हूँ। उतकी 
अवस्थारें कमी िलहल एकरूप नहीं हैं । पूर्व की भ्रवस्वायें उत्तर की 
अवस्थाप्रों से भिन्न और भभिन्न दोनों हैं। उत्तर को अ्रवस्याग्रों में पूर्व की 
प्रवस्याप्रों का अनुप्रवेश हैं । सभी वस्तुओं के धत्तित्व मो इसो प्रकार पर- 
स्पर प्रनुप्रविव्ट है । इस नियम से मावसवरादी नीतिशास्त्र गहरी शिक्षा लेता 
हूँ। वह मनुष्यों के भरस्तित्व को पृथक-पुयक नहीं मानता । सभी मनुष्यों की 
सत्ता का परस्पर में 524६५ वेद है । प्र्यात्‌ राम का प्रस्तित्व न्‍याम के भलत्ित 
में है भर श्याम का राम के झस्तित्व में । समाज में मितने मनुष्य 
हैं सबके भ्स्तित्व परस्पर प्रोत-प्रोत हूँ | इस कारण एक का कल्याण भी 
सबके कल्याणों में झोत-प्रोत हूँ । किसो मनुष्य का कल्याण भन्य समी 
मनुष्यों के कल्याण से पृथक नही है । समाज का कल्याण समस्त व्यक्तियों 
के कल्याण से भिन्न नही हैं । 

इस नियम के फलस्वरूप भारक्सवादी केवल सामाजिक कत्याश का ही 
मंतिक छिद्धान्त नहीं खोजता, वरन्‌ वह सामाजिक कल्याण को (3४:9४, 
सब क़ियामों से ग्ोत-प्रोत भी करता है । मनुष्य को क्रियामों में 
की क्ियायें प्रधान है। भ्रतः इनका सामाजिक कल्याण से प्रपरिहा्ये सम्बन्ध 


ह्। 
मनुष्य की सभी क्रियायों के परस्परानुप्रवेश को सोचने पे हो उसके 
हित का सच्चा ज्ञान सममा जा सकता है । 


गुण का वरिमाण में श्रय रा परिमाण का सुर में परिशमत का नियम- 
विकास में जो परिवत्तन होते हैं वे केवल पु ण सम्बन्धी ध्रथवा परिमाण 
सम्दन्धी नही है। भ्रधिक परिभाण हो जाने से नूतत गुण उत्पल होते हूँ। 
मह नूतन गृण यक्ापक उत्पन्न हुआ प्रतीत होता है ) यह उतना ही पंत पौर 
मौलिक है जितना कि इसके उत्स रूप में होते वाला गुण । इसका झम्तर्माव 
कथमपि इसके उत्स में नहीं हो सकता । यह भ्रपने उत्स का वृढत्‌ परिसाथ 
मात्रनदीं हैं। उदाहरण के लिए चेतनता जड़ पदार्थों से उत्पन्न हुई। पर गढ़ 
2040४ ण हैं जो जड़ पदार्थों में नहीं होता । मनुष्य की चेततता का अन्तर्भावें 
कयमपि णड़ पदार्थों में नही हो सकता । मतुप्य भपने छरीर से भिश्र भी इध 
हूँ । यही मिप्तता चेतनता हैँ । मनुष्य का कल्याण केवल शाटीदिक विकास 
में नही है। उसे भपनी झात्मा या चेतना का भी विकास करना है ( शारीरिज 
विकास की भनन्त मात्रा भी चेतनता का विकास नहीं हो सइती | इसे 
सिद्धान्त का माक्स के नीतिशास्द में बड़ा प्रभाव हैं। वह चैतत्य तथा शर्यर 


( छे) 


दोनों के पृय॒क्‌-पुथक्‌ तथा परस्पर सम्बन्धित हितों को व्यवस्था करता है । 
इस कारण वह चा्वोक का सुखवाद नही है जिसमें ऋण कृत्वा घृत॑ पिवेत' 
की बाद है | चेतन्य का ग्रस्तित्व शरीर के झस्तित्व से भिन्न मान लेने से 
मार्क्स का नीतिशास्तत्र प्राचीन भारतीय तथा यूरोपीय भोतिकवाद से 
उच्चतर है । ८ 

निषेध के निषेघका नियम--परिमाण सम्बन्धी परिवर्तनोंऔर 
शुणों के झ्ाविभावों की श्रृंखला झनन्‍्त है । विकास का प्रत्येक सोपान पूर्वगामी 
सोपान के भ्रन्तविरोध को द्वूर करता है द्यौर गुण सम्बन्धी अपना विरोध 
उत्तरगामी सोपान में उत्पन्न करता है । परस्पर विरुद्ध सोपानो में से एक 
को वाद ((॥€»$) प्रोर दूसरे को प्रतिवाद (/॥॥0(॥6&5) कहा 
जाता हूँ।इनका विरोध जिस सोपान में शान्त होता है. उसे सवाद (99५॥- 
(685) कहते हैं । 


इस' सिद्धान्त का भी नौतिशास्त्र में उपयोग किया गया | प्राचीन 
नीतिशास्त्र के सम्प्रदाय निषेध के तिपेष के नियम से शासित है । पूर्ववर्ती 
नैतिक सम्प्रदायों का निपेष उत्तरवर्ती नैतिक सम्प्रदाय करते है । इसी 
नियम से नियन्त्रित होकर नीति विकसित हो रही है ओर झ्न्त में माक्संवादी 
नीतिशास्त्र तक झाती है । इस प्रचार माक्सवादी नीतिशास्त्र में प्राचीन 
नीतिशास्त्रों के प्रन्तविरोध की शान्ति है । परस्पर विरुद्ध होते वाले सभी 
जतिक सम्प्रदायो द्वारा ही उसकी सिद्धि होती है । 


४>-माक़येगादी तोठिशास्त्र की समाज-दा्शनिक एष्ठभूमि 


इब्दन्पाय समोज-दर्शन का भी सिद्धान्त है । सामाजिक परिवर्तनो में 

भी उपरोक्त तीनो नियम लागू होते है । सामाजिक परिवतन का ध्ाधार 
आथिक है ! इस आधार के दो पहल हैँ--उत्पादत की भौतिक शाक्तिया 
जैसे यन्त्र भ्रादि औ्रौर श्राथिक सम्बन्ध ज॑से स्वामित्द तथा वितरण की 
अथायें । जब झाथिक उत्पादन के यन्‍्त्रों में विकास होता हैं तो समाज में 
परिवर्तत हीता हूँ । उदाहरण के लिए जब कृषि के औजारो का भ्राविष्कार 
हुमा तो समाज झखेट की दशा से कृषि की दशा में ग्राथा । जब कारखानो 
के यन्‍्तरों का भाविष्कार हुआ तो कृषि दशा से झाये वड़ कर उद्योगीकरण 

की दशा में समाज झाया। उत्पादत की भातिं वितरण की प्रथा के परिवर्तन 

के साथ भी समाज का परिवतेत होता है । जत्र सिक्‍के की प्रथा चली तो बटाई 

फा० ५ 


की हालत से समाज भागे बढ़ा । जब बैंकों की व्यवस्था हुई तो वह झौरभी 
धागे बढ़ा । 


इस झाधिक से ही घासन, कानून, कला, विज्ञान, पर्म, दर्शन 
प्रादि गा जन्म होता हूँ। समाज का विद्स शर्गद्वीन समूहात्मक 
प्रारम्म द्वीता है । मनुष्य सम्पत्ति पर स्यवितगत भपिक्तार नहीं 


रखता था। जितनी उसकी झ्रावश्यकर्ता होती थी उतनी सामग्री लेकर गे" 
को वह भौरों के: लिए छोद देता पा । इस हालत में भी उसतरा जीवन गृह 
बहता पा प्रावश्यश्ता भए 


अछ्ड में ही था । वह ॥ 
नेसीने भौर मी सामग्री वा उपयोग करता था। नित्प पूपा 
उगर्भ गे 


झोदता भौर नित्य पाती पीता था । परिप्रह प्रौर गप्रह 
थीं। इग दशा को प्रारम्भिक साम्यवाद बढ़ते हैं। इसके प्रतस्तर 
दित के परिषरण 


दाग, इल दो वर्गों बाला समाज पाया + मत मनुष्य 
में शित्वार करके गई दिन तक के की प्रषा चतायी तो उसमें गरह मां 


दरिपह मी भावना पा गई 3 वह उपयोग में वी वरतुर्| 
योग बी वरदुष्रों या 


५ धत ॥ पर रवामिट्व चार्डर्े शगा । गई 
ने लगा 8] दाग उसे तरीतशरग पे। उतरों, बह 





हे ( ७७) 


ऊपर एक राजा या चत्रवर्ती सम्राट होने लगा । इस राजा से लेकर सामतों 
की परम्पदा के बाद अनेक प्रजाजन थे । परिश्रम प्रजाजन करते थे । उनके 
परिश्रम का प्रधिकांश लाभ इत सामंतो और राजां को मिलता था। उन्हें 
काफी सगान देना पड़ता था, नजर देनी पडती थी। यह भथा चल ही रही 
थी कि विज्ञान ने भाष की खोज की । भाप के इजन बने । उतसे कारखाने 
चलने लगे । इन फारखानो से काफी उत्पादन बढ़ गया । प्रजाजन को साम्त- 
शाही से कप्ट था। सामत उनको चूस रहे थे । दोनों का विरोध बढ़ता जाता 
था। इस विरोघ ने इस व्यवस्था को वदल दिया। प्रजाजन श्पनी कृषि छोड़ 
कर कारखानो में काम करने लगे । इधर सामणो में भी पारस्परिक कलह 
और युद्ध बढ़ गए थे । वे भी सामतशाही से ऊब गए ये। भ्रधिक घन 
उत्पादन करने के लिए वे सामतशाही छोड़ कर व्यापार शौर उद्योग-धन्धों 
के क्षेत्र में झाएं, कारखाने चलाने लगे । फलत सामतशाही समाज व्यवस्था 
का भ्रम्त हो गया भौर पूजीपति या मिलमालिक झौर श्रमिक या मजदूर इन 
दो वर्गों का समाज बना । 

सामतशाही की व्यवस्थां ने धामिक नीतिशास्त्र का जन्म दिया । 
उसी ने सिखाया कि ईश्वर धर्म-सआ्लाट है । झनेक छोटे-मोटे देवता उसके 
आधीन है। उस परम सम्राट के लिए ही जो कार्य किया जाता है वही भ्रच्छा 
होता है । सभी गुणों के तारतम्य का भी सिद्धान्त सामतो के तारतम्थ की ही 
उपज है । स्वर्ग-न्रककी कल्पना भी इसी काल की पैदावार है । इस काल में 
शासक वर्ग का नीतिशास्त्र शासित बर्ग के नीतिशास्त्र से वैसे ही भिभ्न था 
जैसे स्वामी नीति, दास-नीति से । शासक भपने को ईश्वरीय कहते 
थे भौर शासित वर्ण को सन्‍्तोष, दौतता झौर भक्ति का पाठ पढ़ाते थे । 


उद्योगीकरण वी झ्वस्था में भी पूजीपतियों की एक भीति हो गई भौरः 
श्रमिकों फी एल तियाँ ॥ | में पारस्परिक सघर्ष बढ़ गया। वे एक दूसरे 
से बढ़ने लगे अपनी बाजार ढढ़ने लगे | दिदेशों को सभी झपती 
बाजार बनाने खगे। निदान उनमें-भापस में ही कगड़ा हो गया । इस कारण 
विषश्ययुद्ध होने लगे । उघर मजदूरों को मिलता कम था पर परिश्रम भ्रधिक 
करना पड़ता था। वे सव भपनी झाय बढ़ाना चाहते थे । उनके पास संगठन 
के झतिरिकत दूसरी शक्ति नही थी। वे भापस में मिलकर लड़ने लगे। पहले 
ये स्धिक देतन पाने की लड़ाई लड़े। फिर वे मिलों में भपना शेयर या हिस्सा 
भी चाहने लगे। यह संघर्ष तब तक चलता रहेगा जद तक कि पूजीपतियो के 
वर्गेकानाशनहोजाय॥ ५ ७ 5. ३ १.६ > 
भर वितरण के साधनों पर सम-अधिकार रहेगा। इस कारण है 


है: कह 
समाज व्यवस्था में संघर्ष न होगा । इसमें कोई शोषक नहीं रहेगा। प्रतः 
इसमें भाधिक वर्ग न बन सकेंगे । यह वर्यहीत समाज होगा । 


समाज का धारस्म वर्गहीन प्रदस्था से दमा था भौर इसका पयंवमान 
भी वर्मद्वीन प्रदस्था में ही हुआ । पर इन दोनों प्रवस्थाओं में पर्याप्त भेंद 
है । इन दोनो के दीच वर्ग-युक्त भवस्वायें हैं, वर्यों के धारस्परिक सब हैं। 
यह संघर्ष भौर यर्गयुकत प्रवस्थायें प्रारम्मिक साम्यवाद में प्रच्चन्न हैं या 
अव्यक्त रूप से है। भ्रन्तिम प्वस्था में इनको शान्त कर दिया गया हू व्ययतत 
रूप में ही नही, किन्तु भव्यक्त रूप में भी। शोपण को ही दूर कर शिया 
गया जिसके कारण वर्ग बनते हैं। इस मेंद के प्रतिरिकत प्रारम्मिक साम्यवाद 
और भ्रन्तिम साम्पवाद में दूसरा प्रघान भेद यह है कि पहले में मानव जीवन 
सामाजिक नही हूँ, वह रुण्ड का जीवन है, मसयठित। उसमें एक सबके लिए 
प्रौर सब एक के लिए नही रहता। वह रुण्ड है। उसमें प्रत्येक भुण्ड या गिरोह 
के लिए ही रहता है। सब एक के लिए रहे--यह भावता उसमें नहीं रहती । 
इस साभाजिक विकास में तीन बातें विशेष उल्लेख योग्य हैँ | पहुली- 
थह कि समाज के शोयकों में सेव विरोध रहा । स्वामियों, सामंतों मौर 
पूंजीपतियों में प्रापसी होड़ थी। उनमें से प्रत्येक एक दुसरे से बढ़ता चाहता 
था । दूसरी-यह कि समाज के शोपितों में सर्देव मेभी रही, वे संगठित रहे। 
उनमें परस्पर प्रेम था । वे भपने को छोटा-बड़ा ने समझकर माने ही 
समभते थे । इन दोनों बातो का सैद्धान्तिक अभिश्राय यह हम कि घोषण 
झपना नादा स्वयं करता है । भौर श्रम झपता विकास अपने झाप करता 
है। स्वामी, सांमत भौर पूजीपति भपना नाश स्वयं ही कर बेठे | दास, प्रजा 
और मजदूर ने स्वय भपना विकास अपने श्रम से किया। तीसूरी-यह हि 
शोपकों झौर घोषित श्रमिकों में सदेव संघर्ष होता रहा । चूंकि शोपक स्वयं 
श्रापस में ही लड़तें-कगडते थे, भतः वे निर्बल भौर ज्जेरित थे । इसके 
विपरीत चूकि श्रमिकों में परस्पर प्रेम तथा संगठन थे, इसलिए वे भ्रपने 
शोषकों के विरोध में सदा जीवतें रहे । 
बर्तमान शतती में पूंजीपतियों तथा श्रमिकों या सर्वहारा का संघर्ष चल 
रहा हैँ । सदा की भाति इस समय भी पूंजीवादी नौतिशास्त्र झौर हर्वहारा 
वर्गीय नीतिशास्त्र हैं। सदा की भांति शोषित वर्ग की इस संग्राम में जीत 
होगी बयों कि पूजीपतियों का वर्ग तो स्वतः भपने को सदा की भांति नप्ड 
कर देगा। मावर्स इसी सर्वहारा वर्ग के मोतिशास्‍्त्र की व्यवस्था करता दै। 
“्यद्दी वर्देबान अच्छी नीति है। भविष्य में इयका ही परिणक होगा । शोपक 


( ६६ ) 


बगें सदा से योपितो को अनेतिक और अझनीतिज्ञ समझते आया हैँ । स्वामी 
दास को और सामत प्रजा को झनीतिज्ञ भर झशिष्ट कहता था। इसी प्रकार 
पूजीवादी भ्राज भी श्रमिकों को भरनतिक ठथा झनीतिज्ञ कहता है । पर यह्‌ 
उसका दभ और भूठ हैं । उसकी नीति झोपण-नीति है । सच्ची नीति सदा 
शोपितो के साथ रही हैं । आज भी भरत" सच्ची नीति ६ ७४४०४, के हाथ 
में न रह कर श्रमिको के हाथ में है। उनके वर्ग के लिएजो कार्य किए जाते 
हैं बे ही शुभ या ग्रच्छे हैं। उनके झहित के लिए जो कार्य किए जायें वे 
भशुभ है । हल * 

जब श्रमिक वर्ग पूर्ण सगठित हो जायगा और पूज का बर्गं 
पूर्ण जजेरित हो जायगा तो झाप से आप पूजीवाद नष्ट हो जायगा और 
सर्वहारा बगं का ६ आ जायगा। इस युग की समाज व्यवस्था की दो दशायें 
है । पहली दशा को समाजवाद (50047 ॥) कहा जाता हैँ भौर दूसरी 
को साम्यवाद ( (०ग्शाणाएंकर) ) । समाजवाद का ग्राथिक 
सिद्धान्त हैं कि प्रत्येक श्रमिक को अपनी योग्यतानुसार न मिल कर भपने 
किए गए कार्य के भ्रनुसार वेतन मिले। साम्यवाद का प्राधिक सिद्धान्त है कि 
प्रत्येक श्रमिक को अपनी योग्यवानुसार न मिलकर झपनी झ्रावश्यकता के 
अतृसार वेतन मिले । साम्यवाद की झवस्था भ्रभी कही नही झायी है । रूस 
में भी भ्रभी यह बहुत दूर हैं। वहा सुमाजवाद ही झभी हो पाया है। श्रौर 
श्रमिकों को अपने कार्य के भ्रनुसार बेदन मिलता है । साम्यवाद की भ्रवस्था 
में उत्पादन पुष्कल मात्रा में होगा, ग्राम और नगर का भेद मिट जायगा, 
बोदिक श्रम भ्रौर शारीरिक श्रम का भेद पं हो जायगा, वर्यंसघर्ष मिट 
जायगा, राज्य (588(2) को शक्ति क्षीण हो जायगी झौर रहेगी राज्य- 
विहीन, धर्मविहीन शासन-व्यवस्था । 


इस समाज-दर्शन को ऐतिहासिक भौतिकवाद कहते हैं। यह सभी 
सामाजिक विज्ञानों की प्राघार-मृत पद्धति हैं । नौतिशास्त्र ग्लौर सौन्दर्य- 
शास्व को भी यह प्रणाली तया पग्राघार प्रदान करता है । 


६--माक्सं वादी नीतिशास्त्र को आयिंक प्रष्ठमूमि 


भाधिक क्रियायो भौर सामाजिक संस्थाप्रो में माक्से के मत से दन्द- 
« पायनिष्ठ सम्बन्ध हूँ । इस सम्दन्ध को झाधिक निर्धारणवाद (20070 * 
98० 6(धगांधांशा।) कहा जाता है । इसके पुर 4785 84 
पाघार भाषिक क्ियायों के का्ये ठग कारण दोनों हैं । अधिक परिवननों 


(०७० ) 
के धनुगार नैतिक मूच्यों में परिदत हैँ प्रादिक परिरतेत 
हैं। एसरे भत्ता मविक मुत्य भो 
का 


मैतिर 
भाविक ६9०8 हे प्रापार जारण हैं । पूजीशादी इर्पेशास्त्र का घाधार 
| 


हि सवकशिंगाय सागर की शस्या नैविह शेर है. 
हि सम निशासत परमार रा घापाए के कत हैं। वे दोतों 
शुडपपीय गम्दन्प दोनों में 
यथा हस्मारमक सम्दन्प 
"्तन्त्र हैं? मदि ऐसा ने हीता तो 
विवरण पर जोर देता $ बहू करों पूजीशाद रा विरोप करता 


प्राधिक जिसाप्रो पौर सम्दन्धों दा नैतिए महा हैँ । 
मास ने क प्रभुण मिद्धालो दी सोज दी जो रि हैं: 


का भ्रम सिद्धान्त 0०0 ४009 ( ९०८) 
मूल्य उत्पन्न करता बट मा को तुप्त 
बरती है जो वस्तु किसी धन्य, सकती हैं. उसे पष्य 


(0०0००९ ५४) है । पष्प दष्य की 
करना प्रयोगन्मूत्य (05० ४४७९) है 
एक उपयोगी वस्तु को दूसरी उपयोगी वस्तु से ढ्गसे 
न्मूल्य या मूल्य (£पला।208९ 7॥: 88 ३०४७७) बढ 
के कारण होता है जो 


जाता हैं। पष्य वस्तु का वास्तविक 
उसके उत्पादन के लिए भावश्यक हैं। विनिमय किसी वस्तु का मूल्य स्वत 
करता । यदि विनिमय में इुच शा का धंश है तो उसी पंत बे 
॥]॒ 


हीं 

कारण विनिमय में पष्यवस्तु का मूल्य बढ़ जाता हैं 

इस सिंद्ान्त का भाशय हैं कि श्रम करता ही मुल्य मूल्य है। जो हे 
नहीं करना चाहता, जीना भी न चाहिए।. , प्रस्याश भौर शोपः 
पूंजीपतिपों को, नही करते वस्थुत जौता भी ने चाहिए | 
अत्येक कार्य श्रम पर निर्मेर है। थम के वा एव में ऊंच-तीच 
नहीं होता चाहिए। गीता तथा गास्घी के नीतिदास्तों में भी श्रम या झारीरि 
श्रम प्रधात गुण माना गया जो श्रम नही करते उम्हें भपने स्वास्थ्य केलि 
व्यायाम करना पड़ता है अधिक से वा 
जाते पर भी मनुष्यों को कुछ न कुछ करना ही पड़ेगा । कम से _* 
ब्विजली से काम करने के लिए बटत दाता पहंगा» दु्जों को साफ करनों पढ़ें 


(७! ) 


आस्तुओं को उठा कर इधर-उधर रखना पड़ेगा । झत: श्रम समाज की ग्राव- 
अयक भित्ति है) वह सभी सामाजिक कार्यों ग्रौर सम्बन्धो का झाधार हैं। 


पूजीवादी वर्ग श्रम से वचना चाहता है / झत. वह समाज-झतु है । 


अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त ([]609 ण॑ 5परफ़ाए5-९४।७९) 
मामाबिकों को भ्रावश्यक उपयोग की वस्तुओं का उपभोग मिलता 
चाहिए | सच्चे सामाजिक अपने काम में भाने वाली वस्तुओं को उपयोग 
करने के लिए खरीदते हे । यदि वे कोई वस्तु बेंचते है दो उससे वे पपने 
उपयोग की वस्तु ही खरीदते हूँ । वे एक पष्य वस्तु को दूसरी पष्य वस्तु 
खरीदने के लिए बेचते हैं। पर पूजीवादी ऐसा नहीं करता । वह एक पशण्य 
8० | दूसरी पण्य वस्तु खरीदने के छिए, उपयोग करने के लिए नही, 
-बेचता है । वहुएक पण्य वस्तु को इसलिएखरीदता है कि उससे वहू 
प्रनेक पष्प षस्तु पैदा कर बेचे । उसकी पूजी वा सूत्र हैं--लाम पर बेचने 
के लिए पष्य वस्तु को खरीदना | इस प्रकार वरिचतन (०७00४) 
में लगाई पूजी के प्रारश्मिक मूल्य की भभिवृद्धि को ही मार्क्स प्रतिरिकत 
जय कहता हैँ । इसके लिये पूजीठादी श्रमिक को कुछ नही भद्ा करता $ 
दि बहू श्रमिक को १२ पटे काम लेने के लिये नौकर रखता है तो श्रमिक ६ 
घण्टे में उसबा उतना बम कर देता हैं जितने का कि वह मूल्य ता हू । 
डोप६ घटे में यह प्रवेतनिक परिथ्म कर धपने स्वामी को श्रतिरिकत मूल्य 
प्रदान करता हैं। इस मूल्य बी मार्क्स ने ध्रभूतपूव ख्याख्या वी प्ौर इसके 
सारगशित रहस्पों शा उद्घाटन किया फलतः रिका्श पौर एडम स्मिप 
शा पूजीवादी प्रधंशास्त्र शोषण करने बाला भपेशास्‍्त्र हुप्ा। प्रतिरिक्‍त 
१ धोषध वी जहदे । यदी पूजीवाद शा मूस है । इसको सप्ट कर देने से 
शोषण नष्ट होगा । 


नीतिशास्त्र में इस सिद्धान्त का महत्व यह हे कि इसने उत्पादक पूजी 
के भ्रतिरिदत मूल्य बा पोल ऐोव रुर सिद्ध बर दिया हि ऐसी स्यक्तिगत 
सम्पति धनेतिर है। यदि 5०४ जितना यन्‍्जों श्रम धौर बऊये साल करे 
परीदते में ब्यय इरता है, शिवा बह घपना स्द॒प धम करता है, यह पक्के 
मा को उन्‍गने ही कं पर देच दर घपते बा रखाने, मजदूरों तपा धपना 
अरण-ोपन्त करे, तो वह दुश सही बहा झा सदता। गदि बारखाने से 
उत्पात होने बा घन दो बाद के घगुसार धरने सदा धपने बरमघारियों 


( णर ) 


झौर मजदूरों में वह वितरित कर दे, तो वह बुरा नही है। पर तब कया वह 
पं जीवादी रह जायया ? तब तो वह भी केदल भपने थम का ही सायेगा भौर 
इस कारण श्रमजीवी ही रहेगा | यदि वह ऐसा नहीं करता, तो इसका 
मतलब है कि वह नफासोर है, सोषण करता है, बिना थम के झधिक उपभोग 
करता हैं, दूमरो के हिस्से को हड़प लेता हैं। इस हालत में बया बहू बुरा नहीं 
है ? यदि वह घोड़ा दान भी कर दे, तो क्या हुआ ? उसकी प्राय का ताते 
तो बषा ही हूं ? समुद्र में से दो-तीन बूृद निकाल देने से बया होता है 


कुछ लोग समभते हैं कि मातर्स व्यक्तिगत सापत्ति का विरोपी हैं । 
नहीं, वह उत्पाइक व्यक्तिगत सम्पत्ति का विरोधी है । मनुष्य भपले पग 
बह सम्पत्ति रस सपता हैं जो उसके उपयोग थे लिए भावश्यक है। साप्यवाद 
तो यड़ कहता हूं कि प्रत्यक की जितनी प्रावश्याता हो छतता उपभोग की 
सम्पत्ति मिलनी घाहिए। हा यदि कोई भपती व्यवितगत सम्पति से पते या 
नपा पँँदा करना चाहे, तो फिर उस व्यकितिगत सापत्ति का गाग्यशर 
विरोधी हैँ 

मनृष्यों की सभी प्रावश्यकताधों को तृप्त करता गयाज वा गर्तस्य 
हैं । यदि लोग कहे कि नफालोरी या दन-सप्रह वर धन बैँदा करता मी ए₹ 
मनुष्य की भ्रावदयहता या मुल प्रवृति हैं. भौर इस कारण इगती भी तृप्त 
होनी चाहिए, तो यह उस व्यरित का भज्ञान है, वह समान तथा सनुष्य के 
सस्दस्ध को लहीं जानता । मुख ब्रवृत्तियाँ रवयसेष भ्रष्दी नद्ठी हैं। उनमें 
दरिवर्तन होते है। उन्हें सयमिल करना पड़ता है । पत-संग्रह करना, घन पर् 
के मिए पैदा करता--टेसी मूसप्रबुति को भी निर्धारण होता झाहिए ) 
इस पर समाज वा प्रर्ण तियन्त्रण होता चाहिए । 


समाज में ध्ाविक वैवस्य के कारण ही एक धोर ध्रस्याशी हैं तो दरगरी 
पोर वेश्पादूति तथा भुखमरी ) दरिदिता सबसे बड़ा प्रकदृश यो परत है) 
यह मलृध्य के व्यक्तित्व का लाश कर देती है, या उसके वित्रास को रोड देही 
हैं ॥ जब शश्ट धारण १रने वाले रहेगे तब सड़ इरिदिता समाज को कलर 
बनी रहेगी । इसको शटाले के लिए झाविक वैपस्य को दर काता बहता, 
अर्घ का सम विकाण करता वहेंदा। जद गंक व्रस्येद तट वो करी 
ओशन, बस्तर भर मत से सिर्म, सब सह बड़ बता उबित डिएाश सरी 
कर सहवा । 
आ्टदर्ष में धर्च जबऱ की ४४ को धद्ा ठिन्च सखबता हवा हैं । चिप 
के हिसी ह० में बरा ब्वरिकट की सिक्षा ही हई हैं? यह प्रारियह मार 








६ ७३ ) हे 


उत्पादक व्यक्तिगत सम्पर्चि के नाश से भिन्न है। अपरियग्रह धामिक नियम 
। पह उपभोग का भी खण्डव करता है मार्क्स का सिद्धान्त घामिक नही 
) वह नेतिक और आधिक हैं ) वह उपभोग को नष्ट नही करना चाहता । 
( केवल उत्पादक पुजी के अतिरिक्त मूल्य का नाश चाहता है 


७---समता का सिद्धान्त 


लेनिन की शिवायत है कि यद्यपि इल्जेल्स ने एण्टीडूरिय में समता की 
हर व्याध्या की है, फिर भी उसको प्राय साम्यवाद के ब्राल्ोचक भूल 
एते हूँ । समता ३ धर्ये बर्ग का उन्मूलव (0077 807 (0955) है । 
एगें को तात्ययें सिर्फ झथिक वर्ग है । सज््ची समता का अर्थ हैं कि (१) 
तभी सायरिक बराबर काम करे अत वित्त उनका भाग है उतना ये 
हाम करे शौर (२) वे बराबर बराबर पावे । ्ा शं समाज को एक 
वाय लिए होना है जहा थम की समठा (९पृ०७॥॥9 ० 890फ7) भौर 
वेतन की समता (6६०3॥|9 ला फआ है । प्र यह समता साम्यवाद 
को प्रन्तिम घवस्था में भाती है! साम्यवाद को पहली अवस्था तो समाजवाद 
है जिसमें विपमता का स्थान है । इस अवस्था में प्राथिक भेद रहते 
इसमें प्रत्येक को उतना ही मिलता है जितना कि वह काम करता है । 
जीबी भौर ध्रमजीबी के काम ठथा वेतन में भी इस अवस्था में ग्रन्दर रहता 
है। चस्युद ये सब पूजीवाद के ध्वंसावशेप कप पर ये भ्रनिवार्य है । इनको 
प्रवस्था के बाद ही समता का सच्चा प्र्थ में लाया जा सकता है। 


समता के इस ध्र्थ का समर्थन करते हुए लेनित का कहना है कि लोग 
समान नही हूँ, कोई बलकान्‌ है तो कोई बिल, कोई विवाहित है तो कोई 
अविवाहित, किसी के लड़के हैं तो कोई भपुत्र है. ... भ्रादि श्रादि । इसका 
ठात्पय हूँ कि समता का भर्य बस झायिक दर्गों का उन्मूलत, श्रम की समता 
ग्रौर वेतन की समता ही हैं । झन्य भर्यों में हथ॑यं साम्यवादी भी समता को 
नही भानते ) वे भ्रत्येक व्यक्ति की समस्त शक्तियों के विकास पर जोर देते 
है प्रौर मानते है कि व्यकित-व्यकित वी शक्तियों में ग्रन्तर है । सभी कवि 
प्ौर-या विज्ञानवेत्ता नहीं हो सकते । 


८---सतन्वता का सिद्धांत 


कुछ लोग कहते है कि मार्संवाद में मानव-स्वतन्त्रता का विधान नहीं 


( एव) 


है। पर स्वर्य मार्क्सवाद का कहना हूँ कि सच्ची स्वतन्त्रता उसी में है 
स्वतन्त्रता स्वतन्त्रेच्चा नहीं है । यह राजनेंतिक स्वतन्त्रता भी नहीं है !7 
झधिक स्वतन्वता है। यदि मनुष्य काम करना चाहे गौर उसे काम ने मि 
तो वह स्वतन्त्र नही कहा जा सकता । यदि उसे भोजन-वस्त्र न मिचे, वह स 
चिन्ताग्रस्त रहे, वह मकात बनवाना चाहे भौर उसे मकान बनवाने के लि 
ग्र्थ न मिले, तो वह स्वतन्त्र नहीं है । पदि उसको प्रेट भर खाने को न मित 
आरास करते को मौका न मिले, तत ढकते को पर्याप्त वस्त्र न मिले, बीया 
होने पर दवा की सुविधा न मिले, तो वह स्वतन्त्र नहीं कहां जा सकता 
उसकी स्वतन्त्रता का पर्य हैं कि उसकी आवश्यकताओं की प्रूर्ति हो गई। 
और बह अपनी शक्ति का नैतिक तथा साहित्यिक क्षेत्र में विकास कर रह 
है । हेगल ने कहा था कि स्वतन्त्रता भनिवायंता ( रट०८७5आफ ) य 
नियन्त्रण को समझना हूँ । जब तक नियन्त्रण या घनिवायेता समझ में * 
आवे तब तक वह नियन्त्रण या अनिवायंता है। समम में प्राते ही वह स्वर्तवत! 
है। इस सिद्धान्त को विकसित करते हुए इन्जेल्स ने कहा-- 


प्राकृतिक नियमों से मुक्त होने में स्वतन्त्रता को सिद्धि नहीं होती । 
स्वतन्त्रता इन नियमों को जानता झौर इन्हें मपने साध्य की प्रोर ले जाकर 
इनसे भपना काम करवाता है । ग्रत. स्वतन्त्रता का मतलब हैं कि हम पपने 
ऊपर तियल्वण रखें और बाह्य प्रकृति पर गरषकिरर प्राप्त करे / भपते 
ऊपर नियन्त्रण रखने को मतलब है कि हम भपनी भावनाओं पर संयम रखें 
तथा भानव के सामाजिक, भाधिक झौर राजनंतिक सम्बस्धों पर मानवों 
का सामूहिक भाषिपत्य स्थापित करें । जो मनुष्य जीवन की परिश्षियितियों 
पर जितना ही भ्रधिक प्रधिकार रखेगा वह उतना ही स्वतन्त्र है। जो न 
जितनी भपिक भ्रपनी इच्छाग्ो की तृप्ति करेगा वह उतना ही स्वतन्त्र है 
जो समाज जितना ही भधिक सुखी होगा वह उतना ही झषिक स्वतत्त 
होगा । खुखी समाज में ही व्यक्ति स्वतन्त्र रह सकता है । समाज दर्दिद हैं। 
अतिवृष्टि-घनावृष्टि भादि ईतियों-भीतियो से जजेरित है, तो मनुष्य उसमें 
खाने-पीने, रहने, पहनने, सोचने भादि की स्वतन्त्रता नहीं रखे सकता | 
माक्सेवाद का इसलिए कहना हैं कि सन्‍्दा व्यरित-स्वातत्थ्य साम्पवादी 
समाज में ही सम है । प्रत्य सीतिज्ञ व्यक्ति की स्वतस्तता को समाज की 
स्वतन्त्रता हि थक्‌ सममते हूँ, दे व्यक्त को सुखी तथा स्वतत्त् करके 
समाज को सुखौ तया स्वतस्त्र करना चाहते हैं। पर उतसे मह कभी नही 
हुभा बयों कि उनका सिद्धान्त ही गलत था । सच्चे व्यस्ति-स्वातत्त्य की 
*थृष्ठमम्रि है समाज में स्रमृद्धि प्रौर समता का होता । इस गारण माक्सदीर 


है 


( ७५ ) 


(3200 प्रौर साम्यपूर्ण समाज की स्थापना करके व्यक्तियों की सभी शक्तियों 
करने का भादरञ प्रस्तुत करता है । यह॑ ध्यान रहे कि मनुष्य की 
'तनी भी संस्थायें है--शारीरिक, कलात्मक, वैज्ञानिक, दाशनिक, राज- 
तिक और नंतिक--वह उन सबके पुर्ण विकास पर वंसे ही जोर देता है 
से झन्य झादश्शवादी नीतिज्ञ ) वह केवल झोपण की भ्रवृत्ति का उन्मूलन 
एंता है भौर कहता हैं कि यह प्रवृत्ति सच्ची स्वतन्त्ता की बाषक है । 
सी प्रकार वह घ॒र्मे को भो नीति तथा समाज के भ्रतिरिकत श्ौर कुछ नही 
ममता भौर इस कारण धामिक पूजा को वह झ्रनुचित समभता है। धार्मिक 
यवस्था से ग्रतीत तथा वतंमान में झोपण को सहायता मिली है । यह घमे- 
तोपको का सदा साथ देता रहा हैँ । शोषकों के उन्मूलन के लिए इस कारण 
बर्म का उन्मुलन भी भावश्यक है। पर यह ध्यात रहे कि यहां धर्म का अर्थ है 
वह सिद्धान्त जिसमें जगत के बाहर रहने वाले किसी ईश्वर की पूजा होती है । 
यदि कोई मानव-समाज की सेवा को धर्म कहे, झपती शक्तियों के विकास 
को घर कहे, श्रम करने को घर्म कहे, क्रोप-लोभ-सोह झादि को रष्ट करने को 
“धर्म कहे, मानव मानव से प्रेम करने को धर्म कहे, मानव-मानव में समान 
दृष्टि रखने को घर्म कहे, मातव में भौतिक शरीर से भिन्न चेतनता के 
अस्तित्त्व के भानने को धर्म कहे, यद्यपि यह चेतना द्वन्द्र न्याय के सिद्धान्तों 
सै भौतिक कस्तुम्ों से विकसित हुई है, तो माक्सेवादी भी धर्म को मातता है। 
शर धर्म का यह सनातन भर्य नही कहा जा सकता। भत वह स्वयं भपने 
को धाधिक न कह कर अधाभिक कहता है । 
स्वतन्त्रता का मूलसग्त्रहे कि कस के घष्टो में कमी हो ।_ यदि मनुष्य 
दिन भर काम ही करता रहे तो वह स्वतन्त्र नही है । कुछ घण्टे काम करने 
से यदि उसकी समस्त भावश्यकताओो की पूर्ति हो जाय तो फिर वह रोटी- 
दाल से ऊपर की चात सोच सकता है । त्तब उसे दर्शन, काव्य, कला भौर 
विज्ञान को सीखने की ह्वतन्त्रठा मित्र सकती है । 


पर इससे यहे न सोचना चाहिए कि काय के घण्टे विलकुत्त शून्य हो 
जाय । स्‍भकमंण्यता स्वतन्त्रता नहीं हूँ । स्वतस्त्रता खेत भौर कारखाने में 
वंदा होती है, श्रम उसका उत्स हैँ। ग्रतएव कुछ-न-कुछे श्रम करना स्व- 
सम्जता प्राप्त करने के लिए प्रनिवार्य हैं। किन्तु सच्ची स्वतन्त्रता तो तव मिन्न 
सवती हूँ जब भल्प समय श्रम करने से जीवन को भावइ्यकताभो को झधिका- 
घिक पूत्ति हो ) यह तभी हो सकता है जब घव पृष्कल हो । जद तक शोषण 
की व्यवस्था रहेगी तब तक सभी सामाजिको को यह मिल नही सक्ता। 
जब तक पर्याप्त औौद्योगीकरण न होगा ठब सक प्रचुर घन उत्पन्न नहीं हो 


( ४७ ) 


३. ऐसे स्वामित्व द्वारा उन गुणो को विकसित करने की मनुष्य की 
पता जो विशषतः मानव गुण हो । 
इन तीनों बातों को मिलाकर कहा जा सकता है कि प्रगति परतन्त्रता 
निर्धारण से स्वतन्त्रता तक की निरन्तर गति हैं। इनके दृष्टिकोण 
रखने पर पता चलता हैं कि जैसे दासता का समाज और सामतशाही 
जज प्रगति का सर्वस्व नहीं है बसे पूजीवाद तथा समाजवाद भी प्रगति 
अन्तिम सीमा नही हैं । साम्यवादी समाज व्यवस्था का मूल प्रत्यय 
प्यों को इतनी मात्रा में सब मनुष्यों के भ्रपेक्षाकृत इतने गल्प श्रम 
उत्पन्त करना कि सभी नर-नारी स्वभावत. झपने झौर समाज को 
पं समझ कर वह परिश्रम करते हैं जिसके लिए वे सबसे योग्य है।इस 
गाज में प्रत्येक ध्यवित शिल्पविज्ञान में दक्ष रहता है भौर इस कारण 
ड्विक तथा शारीरिक श्रम के तथा ग्राम झौर नगर के भेद दूर हो जाते 
। प्ल्प-थ्रम से झधिक उत्पादन होता हैं । इस कारण सभी को ग्रपनी- 
पर द्धि को विकसित करने का पूर्ण अदसर मिलता है। उनके व्यक्तित्व 
| प्रगति कह्टा तक हो सकती है ? इसकी कल्पना नही फी जा सकती है। 
दयपि इस समाज में सरकार और राज्य भी न रह जायेगे तो भी सभी मर- 
री प्रपती सूझ-समझभ से भ्रपने तथा समाज को समभ कर सदेव उचिते 
ग्य॑ करेंगे | वस्तुतः जब तक इस समाज का समय विलकुल निकट भविष्य 
न झा जाय तब तक इसकी वास्तविक कल्पना नही हो सकती हू । 


१०--साध्य और साधन की एकता का सिद्धान्त 


ति हमने देख लिया कि भाक्सवादी नीतिशास्त्र के पनुसार मनुष्य की 
ैतिक क्रियायों का साध्य साम्यवादी समाज है जिसमें स्वतस्त्रता का भषिवा- 
धिक विकास होता रहता है। इस साध्य को सिद्ध करने के लिए साम्यवादी 
भावसवादी वर्गसंघर्प झौर त्रान्ति का साधन प्रपनाते हैं भौर समाजवादी 
भार्क्सवादी शान्ति तथा संसदीय प्रणाली का घवलम्बन करते हूँ । प्रायः 
साभ्यवादियों को ही सही मार्कसंवादी माना जाता है । भ्रतः हम उनके ही 
साधन पर विचार करेगे । 

लेनिन बहता है कि सर्वहारा वर्ग के सोवियटों बे हाथ में दवित जाने 
22 000993 ह सशक्त विद्ोह। सशस्त्र विद्रोह राजनेतिक संग्राम का एक 
विशेष प्रकार है। यह वैसे ही दला है जैसे कि युद्ध। इस कला के मुख्य नियम 
य 


न 
१. १-कभी विद्रोह के साथ खिलवाड़ मत करो । जब इसको झारस्न 
अरो तो दृद़ुतापूबंक महसूस करो कि तुम्हें इसके भन्‍्त त्तक जाना है। 


( ७६ ) 


यह्‌ यु हो जाता हैँ भौर काम के घण्टे ग्रवाध रूप से कम हो जाते हैं । 

आता प्रइन यह नहीं ह कि क्‍या साधन साध्य को व्यायोचित॑ 
करता है ? वास्तविक प्रश्न हैँ कि कया पूजीवाद के विरोध में किए गए. 
संग्राम से स्वतन्वता की वृद्धि होती हे ? इस प्रश्न का निविवाद उत्तर हा 
में होगा । भरत: यह विरोध न्याय्य है । 

सबल पूजीवादी वर्ग शान्ति मार्ग से अनुनय-विनय से भ्रपनी पूंजी के 
अतिरिक्त मूल्य पर से प्रपना स्वामित्व नही हटा सकता हूँ क्यो कि वही तो 
उसके पूजीवादी जीवन का आधार है । कोई अपनी ही हत्या कैसे कर सकता 
हैं? पूजीदादी वर्ग और श्रमिक वर्ग में बहुत बड़ा विरोध है। इस विरोध 
को भ्रशस्त्र विद्वोह द्वारा ही दूर किया जा सकता है । और चूकि बिता इस 
विरोध की जड़ को मिटाये साम्यवादी समाज की स्थापना नहीं हो सकती है, 
सर तिएड्लको हुए २ करने के लिए विद्रोह का मार्ग स्याय्य है । ्वग्द न्याय के 
अनुसार ऐतिहासिक भौतिकवाद में यह देख ही लिया गया हूँ कि उत्तरवर्ती 
समाज पूर्ववती' समाज के निपेघ से ही झाविर्भूत होता हूँ । 


११--माक्स पादी नीविशास्त्र की आलोचना 


१. इस नीतिशास्त्र के साधनभूत सशस्त्र विद्रोह की सबसे +$# भ्रालो+ 
चना की गई ह जो वस्तुत. उचित है । दन्दन्याय के अनुसार दो वर्यों में केवल 
विरोध ही नही वरन्‌ डा एकता भी होनी चाहिए भ्न्यया दोनों में दन्दर- 
न्यायनिष्ठ सम्बन्ध न हो सकेगा । पूजीपति श्ौर श्रमिक में विरोध है। पर 
उनके विरोध के भ्रन्तराल में दोनों को एकता भी निहित हैं । दोनों मानेव है। 
दोनों के हृदय में मानवीय प्रेम है । क्या इस एकता का झ्ाश्नय लेकर दोनों 
के विरोध को दूर नहीं किया जा सकता हैं ? गान्धी जी ने भारतवर्ष में 
अहिसात्मक प्रणाली द्वारा शासक शौर शासित के भेद को नष्ट करके ठोस 
प्रमाण दे दिया है कि एकता और तस्जनित प्रेम के अ्रवलम्बन से भी वर्गे- 
संघर्ष मिटाया जा सकता है । जब दोनो भागे-हिसात्मक भौर झहिसात्मक- 
वं-संघर्ष के उन्मूलन के लिए पर्याप्त हैं तो नैतिकता अवश्य भहिसात्मक 
मार्ग में होगी न कि हिंसात्मक मारे में ) माक्स वादी नोतिशास्त्र इस स॒त्य की 
उपेक्षा करके वह स्वयं अपने भ्रन्तविरोध का परिचय देता है । उसके इन्दे-- 
न्याय और सशस्त्र-विद्रोह में भ्रन्तविरोध हूँ + 

२. माकक्‍्सवाद के साध्य में बहुत प्च्छाई है । उसमें मनुष्यों के व्यक्तित्व 
का काफी विवाश्त संमव हैँ। उन्हे झाथिक स्वतन्त्रता प्राप्त है। पर क्या उन्हे 
विधार-स्वतन्त्रता या आलोचना को स्वतन्त्रता प्राप्त हैं ? लेनित झालोचना 


ज्योन्म्यो लोग मावरमवाद पर प्रगाढ उन्हें 
संशय रंगे और यपासमंत इनको दूर कण 


और अविश्वास 
माकसंवाद की आलोचना भी करेंगे । इसके फर्ल 
ये के आधारभूत भार्षिक श्व्तों 





्ड की सामाजिक 
के ही विंदार्म मानने से माकर्मवाद एकागी हो गया हैं । नींद 
शक्ति पाने को इच्छा को भौर फ्रायड ने कामवासता की समर 
बा वाएग माना वे भी उतने ही एकागी है जितनी कि मारी 
अतुष्य में भय संग्रह करने पी जैसे ्वृत्ति है वैसे ही उसमें पन्‍्य प्रा भी 
के सबका सामाजिक भौर दतिक मूल्य हैं। भत' किसी की उपेक्षा 

नहीं हैं ) 

पढ़ने योग्य ग्रल्य- 

जेलिन-माव्, इल्मेस्स और माविगज्म 
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दि प्रालोचतात्मक तिर्णयों को नियामक निर्णय (पणा॥3॥१९ 
०१0०7) कहा जाता है बयों कि ये किसी लिपम (00) मा 
लिकर्ष के ध्राधार पर आलोचना करते है। इतरा प्रभुग शार्य किसी इए! 
मुस्यांकत_ करना नामक निर्णय घटनाएं 
निर्णय (मिश्पण) हैं भौर नियामक निर्णय घटनाधों के ऊपर निर्णय है। 
बतेमान यूग में अनोवैज्ञानिशों वा दावा है हि नैतिक निर्णय वेहत 
मनोवैशानिक निर्णय हैं, वे भावों को ब्यतरत करते हैं, भरत बे 
या तियामकहन होऋर बरणनातमरही हैं। पर यह कंपनी धरे है. फयोहि 
आद के वर्णन बरतने बाले निर्णय पर भी हम [तिक निर्णय शकोे हैं) 
मान सीजियें दिगी ब्यक्ति राम ने रिसी और श्याम पर तोष किया, 
व था। राम ने श्याम पर क्रोध दिया” 


हम बढ सबते है कि राम जा 
यहू मतोवैज्ञातिक या दर्शनाट्मक निर्णय है। इसी तिर्णप का निर्णय हा 


बाप का कोध उचित थी औ कि मैतिक लिय है। प्रत. एरपप्ट कि 
जलिर्णयों का भ्तर्मार मतों रैजञा्तिक विर्णयों में नहीं हो गरशा है! 


६ चरतुत: बैतिड निर्णयों के सा मतोरैशानिक माद ससबद 5 प्रा 
क शि्यों के साध भष्ये भाव दुदग में उठे है पौर बृषाई कै निणैपों के मा 
रैमाव।पर घुड़ि नैतिफ विरय का सतो वशातिफ निर्णय के प्र प्रशांत 
५ बलाता धसभतर है. पते हमें मातता बढ़ेगा हि प्रतोवैकार्तिए हिरण है 
मैविद्न निर्कपों में रथ ध्रतिशप है । मई प्रतिशपय धाश्ग हा 
बल्वेड नैंविक ति्ंय का एई बादर्श खाता है. मो विशायक है 
अत में चश्वा है। जैसे यदि दम डे है हि गुतगी शा सहयवादी पा 
अत्यवादिती का टृ्ट ध्राइश हमारे मत में हैं। गई दम हिंती हर्गिओं, ढ' 
का उस धाइए के प्रदृद्टत बाते हू ता दम उसे गत्यवादी बह दे) है। 405 
लिर्भय दैंठे खखप लिशा रअ डबज नैविंइ सर्गय ही मरी देता, रैंप मी 
जाति मारी झा धतुमर ही रही ऋरता प्ौ( उत पर था ट्रता मी 
इदा, बरत बह मत धर्म हो प्रटमा इटे |) दरगाह ब्रा इ दी 
मी स्यक्‍त डरा है बैन गड हू डर |] हि लात भार गए ई. 
हो हता | पत्र () डुद् कं रुबात छत है, जा 4 आरेगे ला, 
हवकप लग हे कड़ा 


( ४३ ) 


पहला भावतत्व, दूसरा ज्ञानतत्द, भौर तीसरा इच्छातत्व हू । नैतिक 
निर्णय हमारे नैतिक भाव, नतिक ज्ञान तथा नतिकसकल्प (इच्छा) को 
ब्यकत करते है $ 
यदि हम किसी को बुरा कहते हूँ तो उस निर्णय देने में पहले दो तत्व 
ज्यो-के-त्यों विद्यमान हैं। हा, यहा हम बुराई को प्राप्त नहीं करना चाहते बल्कि 
उससे बचना चाहते हैं । इस प्रकार बुराई बतलाने वाले निर्णय बुराई से 
बचने को हमारी इच्छा का प्रकाशन करते है झौर ग्रच्छाई बतलाने वाले 
निर्णय भच्छाई को प्राप्त करने की हमारी इच्छा को व्यवत करते हैं । 
कोई प्रश्न कर सकता है कि नैतिक निर्णय प्रात्मगत है या विषयगत ? 
प्र्थात्‌ न॑ तिक निर्णय कैवल व्यवितगत निर्णायक के भ्रधीन हैं, उनका आदर्श 
भी केवल निर्णायक की कल्पना है, या कि वे व्यक्तिगत निर्णायक से ऊपर 
ग_॥र उनका भादझ्ञ व्यक्तिगत न होकर सर्वगत है । यह तो स्पष्ट है कि 
एक लिर्णय का प्रथम तत्व अर्थात्‌ उसके साथ मनोवैज्ञानिक भादो को 
भव करना व्यक्तिगत घटना है। पर नैतिक निर्णय के झ्ादर्श को हम 
क्तिगत मनुष्य की सृष्टि नही कह सकते । हमी झकेले गार्धी जी को 
(त्मा नही कहते, भ्रन्य बहुत से लोग भी हमसे पक होकर कहते है । 
से पता चलता | कि हमारा भौर उतका गान्धी के व्यक्तित्व के नापने 
आदझ्श॑ एक ही है। यह श्रादर्श न्‌ तो उनकी व्यक्तिगत सृष्टि है श्रोर न 
री । यह ग्रादर्श सर्वंगत निरपे्त है | प्रत्येक नैतिक निर्णय इस प्रकार 
तो पूर्णतया प्रात्मतत निर्णय है और न॑ विषयगत । उसमें दोनों भंश 
धमान हूँ ( जहां ठक बह आदर्शमूलक है तहा तक बह विषयगत है । जहां 
£ बह हमारे भावों कौ भ्भिव्यक्ति करता हैँ और उस झ्ादर्श को पाने के 
ये हमारी इच्छा को बतलाता है वहा तक वह झ्ात्मयत था व्यक्तिगत 
। शान सदा चप्तुगत पा विषययत होता है। चह किसी वस्तु का ज्ञान रहता 
॥ इस कारण नेतिक निर्णय का ज्ञानतत्त्व उसकी विषयता को सिद्ध करता 
और श्रन्य दोनो तत्व उसकी वैयक्तिकता को । 


३-नैतिक निर्णय का विषय 


हम नै तिक निर्णय देते समय किस बात पर निर्णय देते है ? उद्दहरण 
लिये यदि हम निर्णय देते हैं कि हरिश्चन्द्र सत्यवादी हैं, तो हम हरि 
बन्द्र पर निर्णय दे रहे है या भपनी मावनाप्रो पर ? स्पष्ट है कि चाहे 
प्रासी भावनायें इस निर्णय के साथ सम्बद्ध भले हों, पर हम नैतिक निर्णय 


(० । 


रिइवस्द पर मं रहे है पे यदि हर्ट, छिलकुल काम नही कसा, 
है अकर्मष्य रहता है; वी. बया कोई कद्दू सकती हैँ कि हरस्विद झत्यवादी 
; ? स्पष्ट है कि नहीं! हम कार्य और करता चर ही निर्णय देते हैं। जो बाय 
द्दी करता, उसके आप हे इसके सिवा क्तिक नि ड़ 
(क वह भालशों है.। भर पर्दे हवर्गय उसकी अकर्षेस्यता, प्रकर्तू ते 
अकार्यता पर हज उसके कर्तू ते ठथा कार्य से सम्दर्व रखता 8 


( ५ 3 


औ फल बुदा हो सकता हूँ और बुरे काम का भी फल ग्रच्छा हो सकता हूँ । 
उदाहरण के लिये मान लीजिये एक डाक्टर किसी रोगी की विकित्सा सुन्दर 
हेतु से करता है भौर फिर भो वह रोगी मर जाता हूँ । इस कार्य का हेतु 
चुरा या दुखद नहीं, चिकित्सा या कार्य बुरा या दु खइ नही हूँ, फिर भो 
इसका फल दु खद और बुरा हूँ । क्या इससे हम डाक्टर के कार्य को बुरा कह 
सकते है ? स्पष्ट हैं कि नही, क्यों कि किसी रोगी को मृत्यु से बचा लेते में 
डाक्टर समर्थ नहीं हूँ, उसके पास केवल शुभ हेतु होन चाहिए और उसे 
ईमानदारी से चिकित्सा करती चाहिए | अगर इतना वह करता हूँ तो वह 
नसलिक हू । दूसरे शब्दों में इसका भ्र्थ यह हुआ कि नैतिक निर्णय का विषय 
न नहीं हू । हम एक और उदाहरण ले सकते है जिसमें धुणाक्षर-न्याय से 
था कथमपि कार्य का फल अच्छा हो गया पर उसके हेतु कुछ दूसरे ही थे। 
माव लीजिए कि कोई झादकी किसी बालक से घृणा रखता हूँ ग्रौर उसको 
सदा दुखाता तथा घमकाता रहता हूँ । बह उस बालक के प्रति जितने कार्य 
करता हूँ सर्वका हेतु हैँ उसको भयभीत या कायर बनाना । पर माद लीजिए 
पके इस प्रकार के कार्यों को शनेः शर्न जीतते बालक में साहस तथा भ्रभय 
आ यया । उसने झपत्तियों से घबडाने की भावना को बिलकुल दूर कर 
दिया । ऐसी परिस्थिति में उस व्यक्ति के कार्य का फल अच्छा हुप्ला पर 
“का हेतु भ्रच्छा नही था। भ्रतः क्या हम कह सकते है कि उस व्यक्ति के 
प्‌ फल के अच्छे होते के कौरण अच्छे हे ? स्पष्ट हूँ कि नही । 


फल की परीक्षा से कार्य की परीक्षा करने के सिद्धान्त को हम फलवाद 
' सकते हैं। फलवादी कार्य के फल से जो सुख तथा दु ख की भ्रनुभूतिया 
शी है, उन्हीं से भच्छाई औौर बुराई को क्रमश. उत्पन्त मावता हूँ । उसका 
नाई कि जो सुखद है वही ग्च्छा हूँ, जो दु खद ह॑ वही बुरा हूँ । प्रच्छाई 
र बुराई क्रमश सुख और दुख के कार्य या फल है । स्वये सुख भोर 
व क्रमश भ्रच्छाई और बुराई के फल नही है। पर यह कथन ठीक नही हैँ। 
(नैतिक निर्णय के स्वरूप में देख चुके है कि प्रत्येक नेतिक निर्णय में प्रच्छाई 
र बुराई का ज्ञात सुख दा दु ख की ग्रनुभूति से पृथक रहता हू । 

फलवाद का विरोधी सिद्धान्त हेतुवाद हूँ ! इसके झनुसार कार्य की 
क्षा उसके हेतु से ही होनी चाहिए, फल से नही | यह फल का नंदिक मूल्य 
| नहीं समझता । पर कार्य तथा फल से प्रतिरिकत हेतु को जानना दुष्कर 
। सत्कर्मी भौर कुकर्मी दोनो अपने कार्यो का एक ही हेतु दे सकते है। 
हूं तथा उदारचेता दोनो कह सकते है कि उनके कार्यों (ढाका तथा दान) “ 


( ऋ६ ) 


का हेतु हैं धन का जनता मेँ वितरण करना । हेतु मानसिक प्रत्यय हैँ वहवाफे 
करा उत्स हूँ (पर उससे झारम्भ होकर कार्य में कार्य-ब्यापार तथा फल की 
प्रवस्‍्था में कुछ नई बातें झा सकती है। भतः कंबल हेतु के ऊपर कतिक- 
कार्यों का मूल्यांकन करता और कार्ये-व्यापार तथा कार्य-फल को बिलकुल 
उपेक्षित कर देना भी ठीक नहीं हैँ । हमें हेतु, कार्य भौर फल-तीतों पर 
यु विचार करना चाहिए झौर तभी हम तीनों का वास्तविक मूल्यों 
शान करके कर्चो के कॉर्से का मूल्य या अमूल्य समर सकते हूँ 

जैसे हेतुवाद ओर फलवाद में झन्तर हूँ वैसे साध्यवाद तपा साधनवार 
में भी। साध्यवाद किसी कार्य का मनतिक मूल्याकत सिर्फ उस कार्य के 
के ऊपर करता है, उसके हेतु पर ही वह विचार करता है औौर कार्य 
वर नहीं । कार्य व्यापार साधन है। साधनवादी हैतु पर विचार नहीं 
बहू सिर्फ साधन पर ही विचार करता है। उसका कहना हैं कि कार्य -स्यापाए 
यथा साधन की ही परीक्षा होनी चाहिए उसके हेतु या फल की नदी । यदि 
उसका साधन भच्छा हैं तो कार्य घच्छा कहा जायगा 

साध्य भर साधन का भगड़ा देचीदा है। सामान्यतः हम जानते 


जरता। ऐगी बरिस्थिति में उगदा साध्य का 

द्चच्छा । ईसाई मत के प्रचारक सोगो को ईगाई इनाम के लिये 

तथा मैपजजिक संस्थाधों को लोलने भौर जनता बी सेवा करते हैं। 

+ साधन अच्छा कहा जा सकता है बयों कि उमगे 
ज्बा उनदी साध्य नहीं है । उनका जाष्य स्वर्ग 
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को इसाइ मत मे दीक्षित बरता, उनको उतर नंसगिछ पर्म से ब्यूत करना 
है। यह साघ्य, राष्ट है कि, धक्दा नहीं बद्ा जा सकवा है । 


इस प्रसभ में एक बड़ी समस्या प्रस्तुत की गई है। वह यह कि जया साप्य 
आधत को म्पाम्य ठहृणवा है ? यदि साध्य भक्त है तो गया वह रे सापत 
को भी भच्छा बना सबता है? ऊपर के विदेवन में हम देख चुके है कि बेवल 
साध्य हे कार्य की नैतिकता की परीद्षा बरना क्षोदक्षम नहीं है। तो भी 
मार्श्सवादी इस प्रश्न का उत्तर हा में देता प्रतीत होता है| वद साम्यवाद 
जैसे भच्छे साध्य के लिये सपम्त्र विद्रोड जैसे बुरे सापत का भवलबद करता 
कै। पर जब इस साध्य को सिद्ध करने के लिये घन्म घच्छे शापन सभव है तो 
यह साषन पच्दा नही रुह्दा जा सबता है ! गएपीवाद ने घहिसात्मदः मापन 
से ऐसे ही साध्य को सिद्ध करते वी कोशिश की हैं प्रौर कर रहा है। घतः 
यह नहों कहा जा सकता कि भाकसंदाद के साप्य तपा माधन में प्रपरिहयाय्य 
सस्वन्प हूँ । वर्तमाव समय सें प्रनेक देशों के लोगो ने शात्तिपूर्ण ढग से 
अमाजवाद कौ स्पापता करने का ग्रत ले लिया है । 


पभतः क्‍या साध्य साधन को म्याम्य ठदराता है ? इग प्रशव का उत्तर 
“हा में देने से स्नीति गा समर्थनकरनाहँ ! भले भौर बुरे दोनों प्रकार के 
अ्यक्ति एक ही साध्य से प्रेरित होशर विभिन्न साधतो का भवलदन करते 
हु कार्य करते है। मदि यह नियम ठीक है तो किर उनमें सैतिक 

करता प्रससव है। हत्यारा भी प्रदालत में इस सिद्धान्त के भ्राघार पर 
'कांसी से मुक्ति माय सकता हूँ । बह कह सकता हैं कि उसका साध्य भ्च्छा 
था घत; उसका साथन भी उचित था। रत्कर्मी भोर दुष्फर्मी में भेद रखने 
के लिये हमें उतके कार्यों के साधनों पर भी विचार करता पड़ेगा । प्रतः 
उपरोवत प्रशद का साधारण उत्तर गद्दी है कि साध्य साधन को न्याध्य नहीं 
<दद्वण्ता भौर न साधव ही साध्य को म्यास्य ठहराता है। 


पर इस साधारण नियम में भपवाद हैं । उदाहरण के लिये किसी 
डावटर को लीजिये जो रोगी के श्ीध्नलाभ के लिये मधुर प्रौयषि व देकर 
विक्‍्त प्रौपधि देता है या किसी पिता को लीजिए जो भपने पुत्र को सुधारने 
के लिये पीटता हू या गारघी की को लीजिए जिसने स्व॒राज्य-प्राप्ति के लिये 
नमक के वानून को तोड़ा झौर सुड़वाया । भ्रापाततत' अतीत होता हैं कि इन 
कार्यों में साध्य अच्छे हैं भौर साघत बुरे, पर तो भी सिहादलोकन करने में 
कार्य भ्रपे ही ज्ञात होते है । वस्तुत: गे सब कार्य भच्छे हैं। 
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५. गदि हम ध्यान से देखें तो इनकी भच्छाई के लिये प्रमाण मी विद्यमान 
हैं । पहला प्रमाण यह है क्लि इन कार्यों में साध्य से जिस व्यक्ति का लाग 
इष्ट हूँ उसी व्यवित को-किसी दूसरे व्यक्त को नहीं-साधन से कप्द मिलता 
हैँ और उसका साध्य से होते वाला लाभ साधन से होने वाले कष्ट से कई 
गुना झ्रधिक और अच्छा है । दूसरा प्रमाण यह है कि शायद इन कार्यों देः 
कर्त्ता के पास इन साधनों के भतिरिक्त ग्रन्य साधन साध्य को सिद्ध करने 
के लिए मही हूँ । शायद उन्होंने पहले झन्‍्य साधनों का प्वलस्बन किया 
भौर उनमे साप्य की सिद्धि तहीं हुई । यदि वे भारम्भ से हो इन साधनों को 
प्रपनाते है, पहले भच्छे साधनों का प्रयोग तही करते, तो हम उनके कार्यों 
को बुरा कह सकते हैँ । पर उक्त उदाहरणो में डाक्टर, पिता तथा गाष्पौ 
ने अपने-अपने साध्य को प्िद्ध करने के लिये पहले भनेक सच्छे समझे जाने 
वाले साधनों का उपयोग किया पर उन्हें सफलता ने मिलो । विकश होकर 
उन्हें कुछ कप्टप्रद साधन को ग्रहण करना पड़ा । पर इन दो प्रमाणों के पति- 
रिक्त इन कार्यों की भच्छाई का एक तीसरा प्रमाण है। वह यह कि इन कार्यों 
के कर्सा में अपने-मपने कार के प्रति प्रेम है, घृणा या विरोध मही । यहि उनमें 
प्रेम नही हूँ तो निःसन्देह उनका का बुरा हूँ । भौर यह प्रेम केवल प्रान्तरिक 
ही नही रहता वरत्‌ कार्य रूप में परिणव भी होता है । ढाषदर या पिता 
पपने रोगी या पुत्र से प्रेमपूर्वक वेश धाता हैँ । वह इतनी हिंसा नहीं करता 
कि रोगी या पुत्र विलकुल खत्म ही हो जाय । साम्यवादी हिसात्मक साधते 
तो मिस वर के प्रति किया जाता है बढ उस वर्ग को जिर्मुन खत्म ही. कर 
देता हूँ । इन तीन प्रमाणों को सदा मिला कर देखने से पता चलता हैँ हि 
ऐसे कार्यों में साध्य साधन को न्यास्य ठहराता है। पर फिर भी ध्यात रहे हि 
बह प्रषवाद हूँ । सामान्य नियम यही हूँ कि सास्य सापत को स्पास्य गहों 
टठट्दराता । 

अतः केवल साध्य या केवल सायत से काय डी नँतिकता की परीक्षा 
नहीं हैऐे सकती । साध्य घौर गाथन दोनो को रवठन्त्र रूप से तथा एक दरें 
के सम्दन्प में दोतों की जकड़ी हुई भवस्या में देखता हूँ । 

को गीस अरित ही मैदिट 


उगड़ा नैटिंक स्यविकाए 
गाष्य पौर 


४-निष्कर्ष 


हक उेपसद्वार में बड़ कहा जा गरता हूँ हि बुरए क 
नि्भय का मुच्य दिचय हूँ । उसहे एच्छिक काय से ही 
अनतां हूँ जिगे हम दीस-चरित्र कहते है ॥ अतित निर्मात में 
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साधन, हेतु तथा फल, सबका योग्दाव रहत। है। किसी एंक में भी खराबी 
श्र कक चारित्रिक दोष उत्पन्न हो सकते है । भरत. साध्य और साधन 
तथा हेतु और फल, की परीक्षा से ही नैतिक कार्य भर नैतिक कर्त्ता की 
परीक्षा हो सकती है। भ्रच्छे कुल में या भच्छे समाज में उत्प्न होने से 
कोई व्यक्ति भ्रच्छा नही कहा जा सकता है। निम्त कुल तथा समाज में 
उत्पन्न होने पर भी ग्रच्छे शोल-चरित्र वाज्ता व्यक्ति अच्छा है। चाणक्प 
का कहना है कि जैसे नि्धषण, छेदन, ताप ग्लौर ताइ़न इन चार प्रकारों से 
स्वर्ण-परीक्षा होती है वैसे त्याग, दान, युण तथा कम इत चारों से पुरुष 
की परीक्षा होती है । शुभकामनाओं से ही कोई व्यक्त प्रच्छा नहीं हा 
सकता । झुसको शुभकामनाम्रों के भ्रतिरिक्त शुभ कार्य करता है, शुम साधन 
का प्लाश्य लेना है प्रौर प्रन्त में उसको शुभ फल मिलता है | यदि शुभ साध्य 
और साधन के रहते हुए. भी थुम फल नही मिलता तो कार्य॑-ब्यापार में कही- 
न-कही श्रुटि है, कर्ता में भसन्‍्तोष है। यदि उत्तके साध्य प्रौर साधन शुभ 
3 है ह्याण भौर सम्वोष होगे, जितके कारण उसको सभी फल अच्छे 
प्रतीत होगे भ 

इस चरित्र का प्रघान तत्व भ्रात्मसंयम है। यह वासनाओ, भावनाप्रों, 
कल्पनाम्रो श्रौर कामताग्नो को नियन्त्रित, सयठित तथा पड डे करता है, 


जिस व्यकित में प्रात्मसंयम जितना भ्रधिक होगा उसका चरित्र उतना ही 
अध्याक आोोशर * 


